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श्री १०८ श्रीस्वामी दयाननद सरस्वती । 


भूमिका । 


वर्तमान समय में पारमा्थिक विषयों ओर कर्तव्यों की 
ओर जे उदासीनता दिखलाई देती है उसका मुख्य कारण ते 
राग-द्रेष-प्रवृत्ति अथेतत्‌ सांसारिक विषयों में अति अनुराग है | 
प्रकृतिदेवी की उपासना में हम ऐसे संलग्न हो रहे हैं. कि 
उस मंगलमूल महादेव को भुला बेठे हैं | परन्तु इस उदासीनता 
का एक विशेष कारण यह भी बतल्लाया जाता है कि नवीन 
शिक्षोन्नति क॑ समय में मानवी बुद्धि विशेषरूप से ताकिक 
हो रही है और जे बात कि तर्क-बुद्धि के अनुसन्धान पर ठीक 
नहीं उत्तरती उसका ग्रहण करना रुचिकारक नहीं हा सकता; 
केवल शब्दप्रमाण अथवा विश्वास के आश्रय पर किसी 
वस्तु में श्रद्धा उत्पन्न होना इस नवीन प्रकाश के समय में 
अति दुस्तर है । जब कि ईश्वर केवल साक्षीमात्र कर्मी का फल- 
दाता है तो हम जेसा करेंगे वेसा फल पार्षेगे इसलिए 
सन्ध्योपासन, नित्यकर्म निष्प्रयाजन है इस प्रकार की शकायें 
प्राय: लोग किया करते हैं । सन्ध्योपासन के अंग अघमषण के 
विषय में श्रार भी विशेष विशेष तकनायें की जाती हैं कि मन्त्रों 
के जपने से पापों की निवृत्ति होना बुद्धि में नहीं आता और जे। 
लोग यह मानते भी हैं कि सन्ध्योपासन कर्तव्य कमे है वे यह 
शंका किया करते हैं कि श्री ९०८ श्रीस्वामी दयानन्द-कृत प्च- 


(६ २ ) 

मह।यज्ञविधि में जा ऋग्वेद के तीन मन्त्र अधमपंशशीषक में 
दिये हैं उनका पापनिवृत्ति से कुछ सम्बन्ध ज्ञात नहीं हाता--- 
यही कारण है कि एक नवीन सन्ध्योपासन पुस्तक में उपराक्त 
मनन्‍्त्रों के स्थान में अन्य वेदमन्त्र अधस् शशीषंक के नीचे दिये 
हुए हैं। उपराक्त तथा इसी प्रकार की कई अन्य बातां से यह 
आवश्यक प्रतीत हुआ कि इस विषय में कुछ विशेष विचार 
किया जावे कि अघ क्या है ओर उससे निवृत्ति किस पकार हैं 
सकती है तथा उपराक्त अधघमषण के मन्त्रों की इस विपय में 
क्या उण्यागिता है | 

में ज्यां ज्यां इस विषय पर मनन करता गया मुझे यह 
विश्वास बढ़ता गया कि ये मन्त्र अ्धभर्षण सम्बन्ध में अत्युप- 
यागी ओर बड़े रहस्यपूर्वक हैं । उनके महत्व ओर गूढ़ाशय का 
मनुष्य पर ज्यां ज्यां प्रकाश होता जाथगा उससे पाप ऐसे भागते 
जाबेंगे जेसे सूय्ये क॑ प्रकाश से तम भागता है | 

यद्यपि वेदभन्त्र अनेकाथवाची होते हैं परन्तु इस पुस्तक में 
अघमष ण के मन्‍्त्रों का अर्थ सृष्टि-रचना-परक लिया गया है । 
प्रथम मन्त्र के पूर्व भाग में निमित्त कारण परमात्मा व उपादान 
कारण प्रकृति का वणेन आया उसकं उत्तर भाग तथा द्वितीय 
मन्त्र में सृष्टिरचनाक्रम दिखला कर यह बतल्लाया कि सब 
जगन्‌ उसी परमात्मा के शासनाधीन है | फिर तीसर मन्त्र में यह 
बाघ कराया है कि सृष्टि की रचना प्रवाह से अ्रनादि है और 
इस संसार में कोई भी वस्तु उसकी व्योतनी से बाहर नहीं । 


( है ) 


संज्षिप्र रूप से यह भी दिेलताया गया है कि अघ क्या हे 
ओर उससे छटकारा पाने के कान कान मागे हैं । हमारा 
अनुभव यह बतलाता है कि पापनिवृत्ति के तीन हेतु हुआ 
करते है। प्रथम ज्ञान द्वितीय कामना आर तृतीय भय | इनका कुछ 
विस्तारपूवंक वगोन किया गया दै विषय सम्बन्ध से क्षमा के 
मन्तठय पर भी एक हृष्टि डालते हुए इस पर विचार किया 
गया है कि ईश्वरीय व्यवस्थानुसार मनुष्य पाप करके उसके 
दूंठ स॑ बच नहीं सकता । प्रसंगवश ईश्वर, जीव, प्रकृति इनके 
म्वरूप व सम्बन्ध पर कुछ प्रकाश डालते हुए इनक सम्बन्ध 
में जा कड एक मुख्य भुख्य मत हैँ उनकी कुछ तुल्लना भी की 
ग्टे हे । 
अन्त से पापाचरण मे बचने तथा माक्ष प्राप्त करने में 
अधमषण के मन्त्र किस प्रकार सहायक हे सकते हैं । इस 
रहस्य को दिखला कर स्वयं वेद भगवान्‌ कं प्रमाण से यह 
सिद्ध किया गया हे कि वास्तव में य॑ अधमषण के मन्त्र हैं 
इस विपय में जो शंकाय की जाती हैं वे निमूल और भ्रम- 
युक्त हैं | 
यथा सम्भव संस्कृत अथवा अन्य भापाओंं के ह़िष्ट 
दाशनिक शब्दों तथा विपयां का प्रयाग कम किया गया है | 
उन स्थानां के अतिरिक्त कि जहा ऐसा करना अति आवश्यक 
प्रतीत हुआ कहीं कहीं अमग्रेज्ञी-भाषा के शब्दों का प्रयाग 
किया गया है और उसी भाषा के दिद्वानों के प्रमाण ज्यों के 


( ४ ) 


त्यों उद्धृत किये गये परन्तु यह विशेष अँग्रेज़ी के विद्वानों की 
सुगमता और उनके लिए ग्रन्थ का रोचक बनाने के लिए किया 
गया--किन्तु अँग्रेज़ी न जाननेवालों के लिये इसमें काई अड़- 
चन ग्रंथ के यथाथे समभने में नहीं है क्‍योंकि अंमग्रेज्ो के 
शब्दों तथा वाक्यों का अथे व भावाथे भी पुस्तक की भाषा 
में पूणतया आगया है। 

इस पुस्तक के रचने में मुझे एक बड़ी कठिनाई का 
सामना करना पड़ा है। इसका सर्वसाधारण के उपयागी 
बनाने के विचार से दाशंनिक सिद्धान्तों को साधारणा रूप 
देना पड़ा और यथासम्भव उनके छकिष्ट और गूढ़ रहस्यों 
का दाशनिक भाषा सें न वन करते हुए उनको संक्षेप भी 
करना पड़ा । कई स्थानों पर प्राचीन तथा अर्वाचीन दाशनिक 
सिद्धान्तों और मन्‍्तव्यों का तुलनात्मकरूप से वन करना 
उपयोगी होता परन्तु ग्रन्थ के क्िष्ट ओर दीघ हो जाने के 
भय से उसको छोड़ देना पड़ा। सर्वे-साधारण से मेरा यह 
निवेदन है कि विषय स्वयं ही दाशनिक है और उसमें 
वर्शित रहस्य अति गूढ़ हैं इसलिए जो कई स्थार्नों पर 
दाशनिक ओर वैज्ञानिक बातों का वशन करना पड़ा और 
उनके रहस्यां का दिखललाना पड़ा यह अनिवाये था । 

उदाहरणाथे जहाँ पाश्चाय सायन्स के श्रनुसार प्रकृति 
(770//0") परमाणु (:07$) विद्युतूकण (00०८००॥७) शक्ति 
(०००/४७-५) तथा इथर (०४॥०७०) का वर्णन आया है वहाँ इस 


(६ * ) 

विवाद को नहों छेड़ा गया कि--पदाधेविद्या (50०॥०0) उपरोक्त 
बातों की कल्पना-मात्र कर लेती है उनके यथा रूप, गुण इत्यएदि 
के वश न में असमर्थ है और इसलिए किन्हीं किन्हीं पाश्चात्य 
विद्वानों का यह आक्षेप, कि ब्रह्मविद्या केवल कल्पना के सहारे 
पर है (77076 ॥0070#08) ) अ्रर सायन्स अन्वेषण ओर 
ग्रनुसन्धान ( ०5ए9णथंगरणा था 0)50"ए७7०7 ) की 
अटल शिला के श्राधार पर खड़ा हुआ है, निममूल है। कुछ दूर 
चलकर दोनों का ही अनुमान और कल्पना का सहारा लेना 
पड़ता है । 

पं० गणेशप्रसादजी मन्त्री आयेसमाज फुरेखाबाद तथा 
सम्पादक भारत-सुदशा-प्रवतेक ( यह सब से पुराना श्राये- 
समाज का पतन्न था और इसका नामकरण श्री १०८ श्रो 
स्वामी दयानन्द सरस्वतीजी महाराज ने स्वयं किया था ) ने 
इस पुस्तक की पाण्डुलिपि के शोधने तथा अन्य कई विषयों में 
कृपा करके बहुत कुछ सहायता दी उनका मैं बड़ा ही 
कृतज्ञ हूँ । श्रीमान हंसराजजी गुप्त, बी० ए० ने भी इस 
पुस्तक की पाण्डुलिपि के शोधने में बहुत सहायता दी है 
अत: उनका भी में कृतन्न हूँ । 


फूतेहगढ़ | 
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वेदाहमेत॑ पुरुष महान्तमादित्यवण तमसः परस्तात्‌ । 
तमेव विदित्वाति मृत्युमेति नान्‍्य! पन्‍न्था विद्यतेड्यनाय ॥ 
(यजु० ३१ म० १८) 
व्याख्या--सहसत्र शीपदि विशेषणाक्त पुरुष सवेत्र 
परिपूर्ण है ( पूर्णत्वात्पुरिशयनाद्रा पुरुष इति निरुक्तोक्ति: )। 
उस पुरुष को में जानता हूँ, अर्थात्‌ सब मनुष्यों को उचित है 
कि उस परमात्मा को अवश्य जानें, उसकी कभी न भूलें, 
ग्रन्य किसी का इश्वर न जानें। वह केसा है कि 'महान्तम? 
बड़ां से भी बड़ा उससे बड़ा वा तुल्य कोई नहीं है, ““आदित्य- 
वशणम” आदित्यादि का रचक श्रौर प्रकाशक वही एक पर- 
मात्मा है तथा वह सदा स्वप्रकाश खरूप ही है कि च तमस: 
परस्तात्‌? तम जो अ्रन्धकार श्रविद्यादि देष उससे रहित ही है 
तथा सख्वभक्त धर्मात्मा सत्य प्रेमीजनों का भी अविद्यादि दोष 
रहित सत्र: करनेवाला वही परमात्मा है। विद्वानों का ऐसा 


एप 
र्‌ अधघसमपषण रहस्य | 


निश्चय है कि परत्रह्म क॑ ज्ञान ओर उसकी कृपा के बिना 
काई जीव कभी सुखी नहीं होता । “तमेव विदित्वेत्यादि? उस 
परमात्मा का जानकर जीव मृत्यु का उल्ल्डन कर सकता है 
अन्यथा नहीं; क्‍योंकि 'नान्‍्य: पन्था वियतेए्यनाय” बिना पर- 
मेश्वर की भक्ति आर उमक ज्ञान के मुक्ति का माग काई नही 
है। ऐसी परमात्मा की दृढ़ भ्राज्ञा है। सब मनुष्यां का इसमें 
वतना चाहिए श्रार सब पाखण्ड ओर जजाल्ञ अवश्य छाड़ 
देना चाहिए । 

भावाथ:-- वेदाहमेतम? “मैं जानता हूँ उसका, यह वेद- 
मन्त्र उपदेश देता है कि मनुष्य मात्र का आदशे यह होना 
चाहिए कि में उसका जानता हूँ अथांत्‌ मनुप्य का नास्तिक 
वा संदिग्धवादी ( ४४८०७४० ) वा शून्यवादी इत्यादि हाकर 
निराश न होना चाहिए। आगे चल्लकर “उस? सव्ोनाम को 
व्याख्या की हे कि “इस” से प्रयाजन उस मद्दान्‌ पुरुष से हे । 
महान्‌ बड़े महत्त्व का शब्द है। महान्‌ अर्थात्‌ सबसे बड़ा, स्वे- 
व्यापी , स्वेशक्तिमान्‌, स्वेज्ञ, सवाधार इत्यादि पुरुष क॑ गुणां का 
सूचक है। फिर वह पुरुष कैमा है आदित्य वर्ण है? अर्थात्‌ ज्ञान 
रूपी तेज का पुजख है कि जिसको ज्ञान-स्वरूप भी कहते है । 
“आदित्य वणणे”ः यह उस पुरुष के स्वाधार होने का सूचक 
भी है। जिस तरह पर कि इस संसार में भौतिक आदित्य 
अर्थात्‌ सूय्य की आक्ण-शक्ति से प्रथिव्यादि लेक अपनी 
नियमित गति पर स्थिर हैं और उनका आधार सण्य है, इसी 


( 
अधमणपषगरा रहस्य । रे 


प्रकार सय्यः का आधार भो कुछ मानना आवश्यक होगा; 
इसी प्रकार उत्तरात्तर मानते-मानते भ्रन्त में किसी निराधार के 
आधार पर इन सबका स्थित होना मानना पड़ेगा। ओर 
काई भी प्राक्रतिक वस्तु निराधार नहीं हा। सकती, इसलिए 
सूर्यों का भी सथ्य अर्थात्‌ सर्वाधार उसी एक इंश्वर का 
मानना पड़ता है। मैतिक सूय्य संसार का प्रकाश देनेवाला 


के 


है परन्तु इश्वर प्रकाश का भी प्रकाशक है; क्योंकि प्रकाश 
विविध वस्तुओं क॑ मेल , संयेग-वियेग (०॥|०॥॥।८४ 3०0०१) से 
उत्पन्न हाता है। आर यह प्राकृतिक निण्म तथा पदाथे उसी 
के रे हें“-इसल्तिए आदित्य वश है। आदित्य वर्ण से उस 
पुरुष के सृष्टिकत्ता क॑ भी अश् निकलते हैं--किस लिए कि पृथि- 
व्यादि लोकों में भे।तिक सृर्य के बिना उत्पत्ति होना अ्रसम्भव 
है, इसी प्रकार जे स॒य्योदि का भी उत्पन्न करनेवाला पुरुष 
है और जिसका क्रम 'अधघमषण!?” मन्त्र में दिया हुआ है उसकी 
आदित्य वर्ण कहा है। “तमस; परस्तात” तम ध्र्थात्‌ अन्ध- 
कार से परे अथवा तम “भ्रज्ञान? से पर है, ज्ञान-सखरूप होने 
से उसमें अज्ञान की सम्भावना कदापि नहीं हो सकती | 
दूसरे 'तम? जड़ प्रकृति को भी कह सकते हैं; क्योंकि उसमे 
सर्वदा ज्ञान का अभाव है। तमस: परस्तात्‌! का अथ यह 
भी है कि वह पुरुष उस प्रकृति से, जो सृष्टि की उत्पत्ति का 
डपादान कारण है परे है; कि जिसका प्रयोजन यह है कि 
यह मत समझो कि यह सारा संसार प्रकृति ( 770।09' ) 


छ ग्रधमषण रहस्य । 


का ही खेल है, इससे परे कुछ नहीं है। वेद-मन्त्र बतल्लाता 
है कि उससे परे पुरुष है। तमः? के श्रथे रात्रि क॑ भी हा 
सकते हैं। यहाँ प्रयोजन उस महारात्रि से हे जिसका प्रलय- 
काल्ल कहते हैं, उस समय में कोई प्राकृतिक वस्तु विद्यमान 
नहीं रहती; अपने कारण-रूप में जय हो जावी हे: परन्तु वह 
पुरुष उससे भी परे है अर्थात्‌ उस महा रात्रि का प्रभाव उस 
पुरुष पर कुछ भी नहीं पड़ता । तम कं इस पअथे से यह भी 
सिद्ध होता है कि उस पुरुष के “आदित्य वर्ण”? विशेषए से 
किसी को यह भ्रम न हो कि वह पुरुष कोई तेज-पुख प्राकृ- 
तिक महान्‌ सूय्य है। अब इससे आगे वेद-मन्त्र मे इस बात 
की व्याख्या की गई है कि प्रागुक्त आदश की मनुष्य को क्या 
अप्रावश्यकता है और उससे प्राणियां का क्या लाभ है? 
इस का विवरण इस प्रकार से आता है 'तमंब विदित्वा? यानी 
उस महान्‌ पुरुष की जानकर उसका ज्ञान प्राप्त करने ही से 
हम श्रम्बत पद अ्रथांत्‌ मोक्ष को प्राप्त कर बार-बार मरने- 
जीने क॑ दुःखों से छूट सकते हैं। आगे बढ़कर वेद-मन्त्र 
इस बात पर ज़ोर देता है “नान्‍्य: पन्‍था? काइ दूसरा रास्ता 
इसके लिए है ही नहीं। मनुष्य जब मनन करते-करते 
सांसारिक वस्तुओं का प्रथम ज्ञान प्राप्त करता है फिर शने:- 
शने: वेद-शाञ््र के ज्ञान का प्राप्त हाकर भौतिक पदार्थों का 
स्वरूप देखने और उनके मर्मों का समभने क्षमता है 
(जिसको अगरेज़ी भाषा में सायंस वा फिल्लासाफी कहद्दते हैं ) 
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तब जिन मनुष्यों का इश्वरीय ज्ञान का कुछ अभ्यास प्रथम से 
था उनके ज्ञान का विकराश होता जाता है और पुरुष जो 
अभ्यासी न थे उनका उस (इश्वरीय) ज्ञान का प्रकाश ( प्राकृ- 
क्तिक संसार में ) फत्तकने ज्गता है, ओर ज्यॉं-च्यों सत्तमतर 
विचार दूोते जाते हैं त्यों-यों जीवात्मा का परमात्मा निराकार, 
निर्विकार का मानसिक दशशन हाने लगता है; यही जीवात्मा 
के ज्ञान की पराक्राष्ठटा है। उस पराकाप्टा का पहुँचकर 
जीवात्मा का वह क्षणभंगुर सुख जो कि प्राकृतिक पदार्थों की 
उपासना में होता था, तुच्छ विदित होने लगता है शऔ्र।र उसके 
स्थान में चिरस्थायी आनन्द जो कि उस आनन्द-स्वरूप सर्व- 
शक्तिमान्‌ की उपासना से प्राप्त हाता है उपलब्ध हो जाता है -- 
इसी को मोक्ष कहते हैं । 


“ग्रधमषण!? ह 

श्री १०८ श्रीमत्‌ स्वामी दयानन्द सरखतीजीकृत पश्च 
महायज्ञ विधि में 'ओेंऋतं च०! इत्यादि ऋग्वेद ग्र० ८ अ० ८ 
के ३ मन्त्र आये हैं जिनका शीर्षक “अघमपण”? दिया हुआ 
है। इस वात पर ता सभी सहमत हें कि इनका प्रयाजन 
पाप-निवृत्ति रक्खा गया है, परन्तु इस बात पर विशेष वाद- 
विवाद है कि इन मन्त्रों में काई भी शब्द या आशय ऐसा नहीं 
पाया जाता है कि जिससे काई पापों से छूटन का उपाय स्पष्ट 
हा।ता दो। अथवा ईश्वर से प्राथेना की गई हो कि हे ईश्वर 
हमकी पाप-कर्मों से बचाइए । सारांश यह कि इन मन्त्रों का 
अ्रधमर्पण से कुछ सम्बन्ध ही ज्ञात नहीं हाता; यहाँ तक कि 
किन्हीं-किन्हीं विद्वानों ने इन मन्त्रों का अधमपण के शीषक से 
हटाकर उनके स्थान में दूसरे ही वेद-मन्त्र रख दिये हैं, जैसे-- 

देवकृतस्ये नसेज्वयजनमसि मनुप्य क्ृतस्थ नसाउवय- 
जनमसि पिठकृतस्थे नसाउवय जनमस्यात्मकृतस्यथ नसाउवय- 
जनमस्येनस एनसेवयजनमसि, यच्ाहमेना विद्वाश्वकार 
य्चाविद्वांस्त स्य सबस्येनसे। वयजनमसि” || ४९ अ० रू म० १३ 
(देखे। पच्च मह्दायज्ञ विधि, पूर्शचन्द्र दीक्षित द्वारा प्रकाशित-- 
यू० पी० भरार्ट प्रिंटिंग बक्से प्रेस में मुद्रित सन्‌ १४१४ ३० )। 
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पूवे इसके कि मन्त्रों के अथे व भावाथ पर विचार किया 
जाय; यह अनुपयागी न होगा कि अधघमषण के श्रथे पर 
साधारण रीति से विचार कर लिया जाय । 

शुब्दार्थ --' अघ? > पाप । यदि इस शब्द की साधारण- 
तया परिभाषा इस प्रकार की जाय तो कुछ अनुचित न होगा, 
ईश्वरीय नियम वा नियमी का उल्लट्वन कि जिनका प्रतिफल 
दुःख होता है पाप कहलाता दै। ऐसे ज्ञोग जो इंश्वर का 
कर्मो' का फल-दाता नहीं मानत हैं यदि इस परिभाषा में शब्द 
ईश्वरीय का छोड़कर उसके खान पर सार्वभामिक या सबे- 
प्राही यूनीवरसल ला (/, 0+७७) 4,0५) का प्रयाग कर लें 
वा उनका इस परिभाषा के सानने तथा ग्रहण करने में कोई 
आपत्ति न होगी। सारांश यह कि वे कसे कि जिनका 
अन्तिम परिणाम दुःख हो--पाप कहाते हैं। “मषण? का 
अथे है सहना, दबा लेना वा दूर करना? ( देग्वो ब्रह्मबेधिनी 
पन्ध्या प्रष्ठ १२, स्टार प्रेस, प्रयाग, संवत्‌ १६७४ वि०) श्रीयुत 
पं० सातवलेकरजी जेसे सुयाग्य लेखक ने मषण का अथे 
अपनी बनाई सन्ध्योपासना प्रथम संस्करण के पृष्ठ €७ पर 
“सहन करना? लिखा है ओर एक अपनी चिट्ठी ६ अगस्त सन्‌ 
१८२१ ३० में यह भी लिखा है कि 'सृष्‌? धातु से मषण शब्द 
बनता है। 'मषः धातु का अथे पाणिनी मुनि 'सेचने सहने 
चू! ((0 ५)१7.]0; [0 आते 7०) सींचना, सहना इतना ही 
देते हैं। मषंणश शब्द का कोषों में अथे सहना हो है 


प्र अधमषण रहस्य । 


(०॥१77७0९; 98&॥#०70० ) श्रथात्‌ परिणाम को शान्ति से 
सहना इतना ही शअथे है। उपयुक्त पण्डितजी ने मषंण शब्द 
के अभ्रथे सहन करना यहाँ पर लिखा है कि जिसका प्रयोग 
वह इस स्थान पर यह दिखलाते हैं 'पाप तो मैं करूं और दण्ड 
भागने के समय भाग जाऊँ--यह भीरुता है। भीरुता धममे 
नहीं हे! सकता, धृति प्र्थात्‌ पेय्य हो घर्म है। पाप करने 
के पश्चात्‌ यही धेय्य धर्म है कि उस किये हुए पाप का मानना 
आर याग्य दण्ड भोगने के लिए आनन्द से उद्यत होना । इस 
प्रकार की धेयमय धामिक प्रवृत्ति का उपासक के भ्रन्दर बढ़ाने 
का काय्ये अघमपंण के मन्त्र कर रहे हैं। अधिक से 
अधिक यह कहा जा सकता है कि सब. मनुष्य पापाचरण के 
दण्डरूपी फल से बचना चाहते हैं यह भीरुता अर्थात्‌ श्रात्मिक 
निबज्ता है। दूसरे पाप का फल दण्ड न्यायानुकूल है, 
उस्रके भागने का उद्यत होना न्याय का पालन करना है; 
इसलिए अचघ ( पाप ) के फल्ल दण्ड के भागने की सहन-शक्ति 
की बढ़ाना एक प्रकार की आत्मिकोन्नति है । 

श्रीमान्‌ खामी दयानन्द सरखतीजी ने अघमषण का 
शब्दाथे न लिखकर भावाधे इस प्रकार से लिखा हे, 'अधघ- 
मषश अथांत्‌ हे इश्वर ! तू जगदुत्पादक है०? इत्यादि स्तुति 
करके पाप से दूर रहने के डपदेश का मन्त्र लिखते हैं । 
यद्यपि स्वामीजीकृत ध्रर्थोी! और प्रशंसित पंडितजी के 
झरथों में कुछ विराध नहीं है तथापि उक्त पंडितजी के अ्रथे 
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का प्रयोग मनन्‍्त्रों के साथ करने में कुछ मानसिक क्रिया 
(7707॥9] ए97'00८५४) में अवश्य भेद पड़ेगा और कुछ शंकाएं 
भी उत्पन्न होती हैं। जो मनुष्य जिस वस्तु अथवा काय का 
अ्रभ्यासी हो जाता है अथवा जिस कठिनाई का सामना करते- 
करते उसके सहन करने की शक्ति प्राप्त कर लेता है, उससे वह 
डरता नहीं । यह निडरपन शभआत्मिक-उन्नति का फल्ञ नहों 
वरन्‌ अभ्यास का परिणाम है। इस प्रकार दण्ड भागने की 
सहन-शक्ति बढ़ाने से उस दण्ड का भय हमको नहीं रहेगा 
अ्रथवता कम हो जावेगा । पापों के दण्ड भागने का भय 
होना भी हमको बहुत कुछ पाप करने से राकता है। 
यदि वह भय न रहा अथवा कम हो गया तब तो पापों में 
विशेष प्रवृत्ति होने का भय है। एक चोर का उदाहरण 
लीजिए कि जब काई मनुष्य प्रथम ही किसी प्रकार का जुमे 
करना चाहता है तब उसका राजदण्ड का भ्रति भय होता हे 
आर बह प्राय: उस भय के कारण उस जुम को करने से बचा 
रहता है; जब कोई मनुष्य बार-बार चोरी करता और राज- 
दण्ड भी कई बार साहस के साथ भोग चुकता है तो उसका 
जेज्ञ का कुछ भी भय नहीं रहता श्रार राजदण्ड विशेष रूप से 
उसके चोरी करने के खभाव को नहीं छुड़ा सकता। ऐसे 
लेग (]80)0ए8)! ०#८९॥१०/४) जिनका जुमें करना अभ्यास 
हो। जाता है कारागार का ससुराल कहा करते हैं ग्रैर जेल से 
भयभीत द्वोनेवाज्ञों की दिल्लगी उड़ाया करते हैं। परिणाम 
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यह निकला कि दण्ड भागने का साहसी या अभ्यासी होना 
पाप से बचने का साधन नहीं है। भीरुपन अवश्य श्रात्मिक 
निबेलता है परन्तु इसका कारण अ्ज्ञान है। यह भीरुपन 
सदुपदेश से ही दूर हो सकता है। जब किसी मनुष्य को 
सदुपदेश अथवा सत्संग द्वारा दृढ़ विश्वास हो जावे कि 
“अवश्यमेव सोक्तव्यं कृतं कमें शुभाशुभम!ः इश्वर ऐसा न्यायी 
ओर निष्पक्ष है ओर उसके नियम ऐसे भ्रटल हैं कि जा कुछ 
कमे भल्ा या बुरा लोगों ने किया हे उसका फल्ल मिले बिना 
कदापि नहीं रह सकता, तब्र उसका भोरुता दिखल्लाना निष्फल 
ज्ञात होगा और शने:-शनेः जितना यह विचार हृढ़ होता 
जावेगा कि दण्ड अनिवाय है, उतनी ही उतनी भीरुता (पाप के 
दण्ड से बचने की प्राथेना, रुदन इत्यादि करना) उसके हृदय से 
कम होती जावेगी । 

द्वितीय अटल न्याय का विश्वासी हाना पाप के दण्ड के 
अभ्यासी होने से नहीं होता ; जितना-जितना इश्वर की न्याय- 
परायणता का ज्ञान मनुष्य का द्वोता जाता है और जब सत्संग 
ओर मनन-द्वारा मनुष्य पर यह प्रकट हे। जाता है कि मनुष्य 
समुदाय ते क्या सारे संसार क॑ संगठन का मुख्य श्राधार 
न्याय है। ईश्वर तो क्‍या यदि कोई राजा भी अपनी न्‍्यायपरा- 
यणता से गिर जाता है, तो उसके राजकाज का चलना भ्रति 
कठिन हो। जाता है और सर्वेसम्मति से लोग उसको अ्नधि- 
कारी कहने लगते हैं और फिर यह कद्दावत उसके लिए चरि- 
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ताथे नहीं ख्याज्ञ की जाती है कि 'राजा में इश्वर का अंश होता 
है?; तब उसका इस बात का विश्वास हो जाता है कि “कमे 
प्रधान विश्व रचि राखा | जे। जस करे से! तस फल चाखा? और 
जब यह विश्वास हो जाता है तब उसके हृदय पर न्याय का 
पूण महत्व जम जाता है; तब वह दण्ड भागते समय व्यथे 
प्रलापादि आ्रात्मिक निवेज्ञता का नहीं दिखलायेगा श्रौर न व्यथ 
इश्वर का दोष देना आदि निरवेज्ञताओं का प्रयोग करेगा। पापा- 
चरग का दण्ड भागते समय ( आपत्ति आ जाने पर ) धय॑ 
धारण करना बुद्धिमत्ता का काम हे; वरन्‌ निद्य प्रति दण्ड 
भागने के साहस का बढ़ाना इश्वरीय दण्ड क॑ भय का हृदय से 
कम करना है ( जे भय कि मनुप्य को प्राय: पापाचरण से 
रोकता है) ऐसी मानसिक वृत्ति बनाना अधघमषण के प्रयाजन 
के सवेधा विपरीत ज्ञात होता है । 

तीसर अधघमपण के मन्त्रों में काइ भी ऐसा शब्द नहीं आया 
है कि जिसका भावाथे वा अथे यह हो कि मनुष्य को पापों 
का दण्ड भागने के लिए प्रयत्न करना चाहिए और इस प्रकार 
से उसकी सहन-शक्ति बढ़ने से वह पापों से छूट जावेगा, जो 
ऊपर कहा गया है कि इन अथ्थों में मानसिक क्रिया में भेद है 
बह इस प्रकार से है कि यदि मषण शब्द के अथे सहन लेकर 
हम सन्ध्या करते समय इन मन्त्रों का पाठ करते हैं तो हमारे 
चित्त में प्रधान लक्ष्य यह होता है कि इन मन्त्रों-द्वारा हमको 
दण्ड-स हन-शक्ति बढ़ाना है श्रथात्‌ जब हम दण्ड भागे ते 
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भीरुता न दिखलायें ; परन्तु जब हम मषण शब्द से विमाचन 
अर्थात्‌ दूर करने, प्रथक करने इत्यादि अर्थ लेते हैं ते हमारी 
मनेावृत्ति तत्काल ही यह हो जाती है कि इन मन्त्रों-द्रारा हम 
पाप से ही परे रहेंगे आर पाप हमारे समीप नहीं आ सकेंगे । 
इन दे। प्रकार के विचारों का फल हमारी मानसिक वृत्ति पर 
बहुत ही बड़ा पड़ता है। पिछला भाव हमारे विचारों का 
बहुत ही उच्च बनाता है कि हम इतने निबल् नहीं कि पापों से 
न बच सकें। उचन्चभाव ही मनुष्य की सब प्रकार की जन्नति का 
मुख्य हेतु हुआ करते हैं और फिर हम बेद-मन्त्रों के अ्थों तथा 
भावा्थों का इस दृष्टि से विचारेंगे आर मनन करेंगे कि इनके 
प्रन्तगेत काई ऐसे उच्च विचारों तथा ज्ञान का उपदेश है कि 
उसके प्राप्त होने से मनुष्य पापाचरण से परे हो जाता है । इस 
शब्दाथे पर विशेष विचार की आवश्यकता ज्ञात नहीं होती हे, 
क्योंकि इन सब भ्रथों का अन्तिम अभिप्राय एक ही है कि 
इन मन्त्रों-हारा पापों से छुटकारा पाना, इसलिए मनत्रों के 
श्रथों पर विचार करना मुख्य बात है कि उनसे किस प्रकार 
से पापों से निवृत्ति हो सकती हे। परन्तु उससे प्रथम 
इतना कहना आवश्यक प्रतीत द्वोता है कि शब्द-कल्पट्रम 
कीष में 'मषण? का अथे क्षमा किया है। यह अ्रथे यहाँ पर 
इसलिए संगत नहीं कि (१) पभ्रघमषणश के तीन मन्त्रों में से 
किसी मन्त्र में काई भी शब्द ऐसा नहीं झाया कि जिसका 
अ्रथे क्षमा माँगना हा सकता हो (२) किसी पुस्तक का अथे 
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करते समय उसके रचयिता के सिद्धान्त को दृष्टिगाचर 
रखना प्रद्यावश्यक है । श्री खवामीजी महाराज क्षमा सिद्धान्त 
का निमूंक समककर नहीं मानते थे। तीसरे सन्ध्योपासन 
का प्रयोजन आात्मिकबत्न की प्राप्ति है। क्षमा माँगना भीरुता 
तथा अ्रन्याय-मूलक है । यह श्रात्मिक निबेलता है तथा पअधमे 
है । न्याय धमे, अन्याय + अधमे--क्षमा से मनुष्य पापाचरण 
से नहीं बच सकता, उसका एक प्रकार का सहारा हो जाता 
है कि में इश्वर से क्षमा माँग लूँगा ओर इस प्रक्रार दण्ड से बच 
जाऊँगा। इस प्रकार के विचारों का अभ्यास करना ऐसी 
मनावत्ति उत्पन्न कर देता हे कि जे! मनुष्य की पापाचरण से 
कदापि रोक नहीं सकती। प्राय: ऐसी मनावृत्ति बढ़ते-बढ़ते 
मनुष्य में ऐसे विचार वा विश्वास उत्पन्न होते हैं जे पापाचरण के 
प्रव'ततक होते हैं मार निम्न प्रकार के भाव मनुप्यां के बन जाते 
हुँ यदि हम गुनाह न करते तो तेरा नाम क्षमा करनेवाला 
केसे होता ।?? 
) (५.८८ )| (?) १५३3 ! > ०0)2 *? भ्णफ 
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मनुष्य पाप करता है ओर ईश्वर क्षमा किया करता है, 
अर्थात्‌ मनुष्य में पापाचरण खाभाविक है | ऐसे ही विचारों ने 
किन्हीं-किन्हों मतों का यह सिद्धान्त बना दिया है कि मनुष्य 
पापाचरण से बचने में असमथे है। बिना ज्ञमा के मोक्ष नहों | 
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पापों से बचना जब हमारी शक्ति से सवंदा परे है तब उसके 
लिए प्रयत्न निष्फल है। फलत: पाप करना मनुष्य में स्वाभा- 
विक है । ऐसे विश्वास आत्मिक निरबेज्ञता उत्पन्न कर सदेव 
मनुप्य का पापाचरण से बचने में असम बना देते हैं। इस 
प्रकार के मन्तव्यों ने पाश्चातद्य विद्वन्मण्डल्षी में इलचल मचा दो 
कि जब इश्वर ने जीव को रचा श्रौर उसका पापाचरण से बचने 
में असमथे बनाया तो पाप करने पर उसको दण्ड क्यों देता है | 
पापों से बचना 

प्रथम इसके कि अधमषेणावाले वेद-मन्त्रों का अ्रथे आर 
व्याख्या की जावे और देखा जावे कि इन मन्त्रों का अधमपण 
से क्‍या सम्बन्ध है? यह उचित होगा कि इस बात पर विचार 
किया जावे कि हमारा अनुभव तथा युक्ति व प्रमाण हमकी 
क्या बतलाते हैं। मनुष्य दूषित कर्मों से किस प्रकार वचा 
करता है, वे कान-कान हेतु हैँ जा मनुष्य का पापाचरण से 
रोकते हैं, तव हमका यह देखना होगा कि वे काई भी हेतु 
भ्रधमषणवाले मन्त्रों में पाये भी जाते हैं या नहीं । 

हम अपने व्यावहारिक कार्यों में नियय देखा करते हें कि 
मनुष्य जाति की उन्नति तथा रक्षा क॑ लिए हमका कोई न कोई 
शासन-प्रणाली स्थापित करना अद्यावश्यक हे। घर में पिता 
अ्रथवा किसी अन्य बड़े-बूढ़े का घर का मुखिया होना श्रत्या- 
वश्यक है। सामाजिक कार्यों के लिए सामाजिक संगठन 
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होता है ओर उस में काई मुखिया पंच, महतिया इत्यादि नाम 
से एक वा अधिक काये-संचाल्क शासन-कर्त्ता हुआ करते 
हैं। राष्ट्रीय कार्यों कं लिए भी काई राजा अथवा प्रधान श्रौर 
कुछ कर्मचारी भी हुआ करते हैं, ग्रौर इन राबक कुछ न कुछ 
मौखिक अथवा लेख-बद्ध नियम-नियत किये जाते है जिनके पाक्षन 
के लिए उन शासन-कर्त्ताओं का अपने संगठन के व्यक्तियों को 
बाधित करना पड़ता है। प्रत्येक संमुदाय में ऐसे इने-गिने पुरुष 
हुआ करते हैं कि जे। उन नियमों का इच्छा व श्रद्धा से पालन 
करना अपना परम कत्तंठ्य समभतते हैं श्रार अन्यों के लिए 
उदाहरण बनते हैं; नही-नहीं ऐसे मनुष्यों की भी गणना कम 
हे।ती है कि जो उन नियमों को अपना तथा अपने समाज का 
लज्ञाम समझकर ही पालन करते हैं ओर इस सिद्धान्त का 
समझे हुए हैं कि सबक हित में हमारा भी हित है और उसक 
विरुद्ध चलने में हमारी भव प्रकार की हानि हेगी--इस विचार 
से स्वयं ही उनक पाक्षन मे उद्यत रहते हैं, परन्तु ऐसे मनुष्यों 
की संख्या प्रत्येक समुदाय तथा जाति में श्रधिक हुआ करती है 
कि जो उन नियमों का पाज्नन करने के लिए कंवल्ल दण्ड क॑ 
भय से वाधित किये जाते हैं, चाहे वह दण्ड सामाजिक--भाइ- 
बन्घु से प्रथक करने, हुक्का-पानी बन्द करने इत्यादि का--हो, 
चाहे वह राष्ट्रीय दण्ड--देश-निकाला, कारागार इत्यादि-- 
दो, श्रार इसी कारण से प्रत्येक जाति अथवा प्रत्येक समुदाय 
के लिए कोई न काई दण्ड-संग्रह बनाने की श्रावश्यकता हुश्रा 
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करती है। चाहे वह दण्ड-संग्रह सभ्य, सुशिक्षित जातियों 
की तरह पुस्तकाकार हो अ्रथवा अशिक्षित जंगली जातियों की 
तरह मैौखिक हे। । यदह्दी दशा हम धर्म-सम्बन्धी बातों में देखा 
करते हैं। प्रथम कोटि के वे मनुष्य हुश्रा करते हैं जिनमें 
सदाचार स्वाभाविक सा हो प्रतीत द्वोता है। दुराचार की 
श्रेर स्वप्न में भी उनकी दृष्टि नहीं जाती। इनका हम महात्मा, 
सज्जन इत्यादि नामें। से पुकारते हैं । 

द्विवीय कोटि के वे मनुष्य हुआ करते हैं जिनका हृदय 
यद्यपि इतना शुद्ध नहीं है कि उनका मन प्रथम कोटि के मनुष्यों 
की वरह कभी चल्लायमान न द्वौता हो अ्रथवा न हुआ हो; 
परन्तु जब उनका मन उनको दुराचार की ओर खींचता है, 
तब वे आप इस बात का विचार कर कि इसमें मान-मर्यादा 
की हानि होगी, संसार में लोग धृणा की दृष्टि से देखेंगे, पर- 
लेक बिगड़ जायगा ऐसा विचार कर अपने पग को दुराचार 
के पन्थ से हटा लेते हैं--ये मध्यम काटि के पुरुष हैं 

तीसरी झ्मथवा निकृष्ट कोटि के वे मनुष्य हैं जे कठिन 
राजदण्ड क॑ भय से कम्पायमान हे।कर दुराचार से रुक जाते हैं 
म्रथवा उस स्वेशक्तिमान्‌ राजराजेश्वर की धार दण्ड-व्यवस्था 
क॑ भय से कम्पायमान होकर पापाचरण से संकाच करने त्ञगते 
हैं। प्रायः सभी मत-मतानन्‍्तरेों की पुस्तकों में विशेष रूप से 
स्वरग वा नरक का वशेन मिलता है। खगंक छुखें की श्रेष्ठता -- 
नरक के दु:खें की भयानकता विशेष प्रकार से दशायी जाती 
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है, जिसका प्रतिफल यह होता है कि स्वर्ग के उत्तम भागों की 
अभिलाषा से द्वितीय काटि के मनुष्यों की धर्माचरण क्री ओर 
विशेष प्रवृत्ति ओर दुष्कर्मों से घृणा बढ़ती है, आर नरक के 
भयानक से भयानक कष्टों के डर से भयभीत होकर तृतीय 
कोटि के मनुष्य दुराचार से संकोच करने लगते हैं । 

सारांश यह कि इस संसार में तीन प्रकार के मनुष्य पाये जाते 
हैं। एक प्रथम श्रथवा उत्तम काटि के सलगुणी पुरुष हैं जिनका 
इश्वग्-जीव-प्रकृति क॑ यथाथे रूप का बोध है, जिनके हृदय- 
चक्षु सत्य, विद्या और विद्याभ्यास तथा योग-साधन द्वारा ऐसे 
प्रकाशित हा गये हैं ओर उनका लक्ष्य केवल मोक्ष है प्रौर 
सारे संसार क॑ भमाग-विलासों को तुच्छ दृष्टि से देखते हैं। 
मिस्टर फिशे 7१॥८॥० (जमेन फिन्नासफर) के कथनानुसार वे 
जानते हैं कि (4 ९0ा]०5फराणाफ छा जप वर्छु'रवताता ० 
० (७५०॥. ) सारे भाग-विज्ञास चाहे वे स्वर्गीय ही क्‍यों न 
हां हमारी आत्मिक अ्रवनति का कारण हैं। इससे यह न 
समभना चाहिए कि इस कोटि में कवल त्यागी पुरुष ही हैं जो 
कि संसार का त्याग, एकान्त वाप्त करके, योगाभ्यास साधन 
करते हैं। तारुकुद निया दवोकर ख़ुदा की याद में गोशा- 
नशीन हो रहें हैं; नहीं-नदीं इस कोटि में वे सब लोग सम्सि- 
लित हैं--चाहे जिस आश्रम या समुदाय के हों--जिन्हें।ने निम्न- 
लिखित वेद-मंत्र को अपना जीवनादशे बना लिया है और 
इसलिए उनको कर्म-फल् की अमिल्षाषा नहों द्वोती श्रार जब 

ब्‌ 
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उनका फल्लाशा की ठष्णा नहीं तब वे उन कर्मों का करते हुए 
उनमें लिप्त नहीं होते:-- 


“कुबन्नेवेह कमोरिण जिजीविषेच्छत& समा; । 
एवं त्वयि नान्यथेताउस्ति न कम लिप्यते नरे ॥ 


यजु० अश्र७ ४० मंत्र २ 


भावार्थ:--मनुष्य कम करते हुए सै वर्ष जीने की इच्छा 
करे, परन्तु कर्मों में लिप्त न हो जावे ओर निकम्मा भी न बने 
ओर न अनुचित भेग-विल्लास की अ्रभिलाषा से दीर्घायु होने 
को अपना जीवनोहेश्य स्थिर करे; किन्तु कत्त व्य-कर्म करने 
के लिए दीघांयु को प्राप्तत्य समझे, परन्तु कभी कर्मों को 
किसी यन्त्र के तुल्य बिना विचारे करने का अभ्यासी न बने । 
वही कमे देश, काल, परिस्थिति के सम्बन्ध से शुभ धर 
( अ्रन्य समय ) अशुभ होता है। एक स्त्री से विवाह हो 
जाने पश्चात्‌ सनन्‍्तान उत्पन्न करना पितृ-ऋण से उद्धार होना हे। 
बिना इस सम्बन्ध के श्रथवा परनारी प्रति ऐसा विचार करना 
तक पाप है। इसलिए सर्वोत्तम सत्व गुणी मार्ग अधमषण 
का ज्ञान है, इससे मनुष्य कायिक, वाचिक श,्रार मानसिक 
किसी प्रकार क॑ पाप में ल्ेशमात्र भी लिप्त नहीं रहता । 


दूसरी कोटि में वे रजाोगुणी मनुष्य हैं जो विद्वान, 
सत्संगी हैं, जिनके उच्च भाव हैं, परन्तु कामना-रहित नहीं श्र 
सेासारिक और पारमाधिक कामनाझों से हृदय अ्रभी पवित्र 
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नहीं हुआ है। ऐसे मनुष्य इस संसार में अ्रपन्ती मान-प्रतिष्ठा 
की कामना और परलेक भ्रथवा परजन्म के सुखां की इच्छा 
से पाप कर्मों से बचा करते हैं, और सनन्‍्माग्ग के अ्रनुगामी 
हाने का प्रयत्न किया करते हें---यह अधघमषण का दूसरा, मध्यम 
अ्रथवा रजागुणी, माग है; इसमें ठृष्णा शेष रहने से पाप का 
मूल नाश नहीं होता । तृष्णा पापों का हेतु है। मनुष्य 
के हृदय-क्षेत्र में यह तृष्णारूपी वीय्यं अपने अनुकूल परिस्थिति 
पाकर अ्रघरूपी काँटेदार वृक्ष उगाने लगता है। 

तीसरी कोटि क॑ वे मनुष्य हैं जे विशेष कर राजदण्ड 
या इश्वरीय दण्ड के भय से भीरु होकर पापाचरण करने से 
रूकते हैं, परन्तु इनके शुभाशुभ संकल्पों के पल्ले नीचे-ऊँचे 
हुआ करते हैं। मन संकल्प-विकल्प में ही फंसा रहता है; 
जब इन्द्रियों क॑ वशीभूत हुए ते कुमागंगामी बन जाते हैं और 
फिर जिस समय किसी कारण उनके हृदय में यह विचार 
उत्पन्न हुआ कि इसका परिणाम श्रति भयानक है ते उनकी 
मनोवृत्ति दूसरी ओर हो जाती है; और इसी प्रकार उनकी 
बार-बार मनावृत्ति पापाचरण से हटती रहने के कारण 
कुमार्ग छोड़ सुमाग्गंगामी भी बन सकते हैं; किन्तु इसमें ते 
संशय नहीं कि दण्ड-भय से प्राय: पाप-ऋर्मो से बच जाया 
करते हें--इसको निकृष्ट अथवा श्रधमषंण का तमोगुणी मार्ग 
कहते हैं । 

प्रथम कोटि में श्रध का मूल-नाश, वीय्य के उगने की 


>> 
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सम्भावना नहीं--दूसरी कोटि में अंकुर विद्यमान परन्तु उच्च 
भावरूपी तीक्षण किरणों के ताप से मुरकाया रहता है--तीसरी 
कोटि में दुराचरणरूपी वृक्ष को भयरूपी लृह समय-समय पर 
सताया करती है, अत: विशेष वृद्धि नहीं कर सकता, कभी 
सद्विचाररूपी प्रचण्ड वायु से गिर भी जाता है ओर इस 
प्रकार मनुष्य तृतीय कोटि से द्वितीय और द्वितीय से प्रथम में 
भी पहुँच जाता है । 

प्रश्न यह होता है ( इनके अतिरिक्त ) कि इश्वर से क्षमा- 
प्राथेना करना, पापों से पश्चात्ताप ( ताोबा ) करना, पापों के 
क्षमा करने-करादेने के लिए व्यक्ति विशेष ( इंसा, गंगा 
इत्यादि ) पर विश्वास लाना; अधघमषण के उपाय हैं श्रथवा 
नहीं ? इसमें बहुत मतभेद हे, परन्तु पूवे-कथित तीन मार्गों 
में कदाचित्‌ ही मतभेद हो सकता है, श्रौर उनके सर्वेग्राह्म 
मनन्‍्तव्य होने में कुछ झआापत्ति नहीं। परन्तु क्षमा आदि 
मनन्‍्तठ्यों पर भी एक साधारण दृष्टि ( यहाँ पर ) डाल ली 
जावे तो कुछ अनुचित न होगा । 

प्रथम क्षमा-प्राथेना से श्रधमषशा किस प्रकार हो सकता 
है? इस पर विचार किया जाता है। पूर्व कह आये हैं 
कि क्षमा की प्राथेना करने से भीरुता उत्पन्न होती है ओर 
ग्रन्याय की ओर उसका चित्त प्रेरित होता है कि हे इश्वर ! 
तू मेरे लिए अपनी उस न्‍्याय-व्यवस्था को ताड़ द कि जिसके 
अ्रनुसार पापी को दुख श्ार धर्मात्मा को सुख प्राप्त हुआ करता 


१ ४/ (८.५६ . 
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है। क्षमा की प्राथेना वास्तव में क्‍या है? पापों से ते 
क्षमा नहीं माँगता परन्तु पापाचरण का फल जो दुःख होता 
है उससे प्रार्थी भयभीत होकर ईश्वर से यह कामना करता है 
कि हे इश्वर ! तू मुझे मेरे कर्मों का फल्न जो दण्ड है न दे और 
मेर दुष्कर्मों के कारण जा इश्वरीय व्यवस्थानुसार मुझे दुःख 
होनेवाला हैे--डउससे वचा द। इससे स्पष्ट विदित है कि 
मनुष्य पाप-कसे के पश्चात्‌ आ्रानंवाले कष्ट-क्लेशों से बचने क॑ 
लिए प्राथेना करता हैं, ओर जब नित्य-प्रति ऐसी प्राथेना करेगा 
ता मनुष्य में स्वावलम्बन-बृत्ति घटने और भीरुता की मात्रा 
अधिक होने लगेगी । इस प्रकार मनुष्य में आत्मिक निबेलता 
बढ़ती जाकर वह अपने स्वरूप ही का भूल बैठेगा कि जिसका 
भगवद्दीता में भगवान श्रीकृष्णजी ने उपदेश किया है । 
“न छिन्दन्ति शख्राणि, नेन॑ दहति पावकः । 
न चेन॑ कृ दयन्त्यापा, न शोपयति मारुतः ॥! 
आप २ ह#ो० २३ ॥ 
खरथ:--इस श्रात्मा का न अखस्य-शस्त्र ही छेद सकते हैं, 
न अशभ्नि जल्ला सकती है, न पानी डुबे। (भिगो) सकता है और 
न वायु ही सुखा सकती है । 
इस प्रकार मनुष्य की श्रात्मा स्वावक्षम्बन-सम्बंधी उच्च विचारों 
से गिर जावेगी, तब ते ऐसी सन्ध्या-पूजा श्रात्मिक बल-वृद्धि के 
स्थान में आत्मिक निबेलता का कारण बन जावेगी। दूसरा भाव 
इस ज्ञमा-प्राथेना का यह निकलता है कि मनुष्य यह जानते हुए 
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कि इश्वर की अटल न्याय व्यवस्थानुसार पापों का फल दुःख और 
पुण्य का फल सुख हुआ करता है, परमात्मा से यह प्राथेना करता 
है कि तू अपने इस न्याय-युक्त अटल नियम को भड्ड कर दे । 
ऐसा कोई प्राणी नहीं है जे दुःख से निश्ृत्ति न चाहता हो; 
इस लिए यदि ज्षमा का मन्तव्य (मसला) ठीक हो ते सभी 
मनुष्य क्षमा चाहेंगे और ऐसी दशा में परमात्मा का सबका 
क्षमा करना चाहिए! फिर तो यह कहना कि पापों का फल 
दुःख होता है--ठीक न रहा, और सज़ा-जज़ा का मसला युक्ति- 
शून्य आधार पर सिर नहों रह सकता। यदि यह कहा जावे 
कि ईश्वर केवल्ल उन्हीं का ज्ञमा करगा या करता है जे सच्चे 
जी से क्षमा की प्राथना करते हैं, यह सेद निर्थक है; क्योंकि 
ऐसा जीवधारी कोई नहीं है (मनुष्य का ते कहना ही क्या) 
जा दुख से बचने की वास्तविक अभिजल्लाषा न रखता हो। । ऐसी 
दशा में किसी की प्राथेना उस भ्रमित्लाषा के पूणे करने फे लिए 
बनावटी नहों हा सकती | यदि वह न्यायकारी जगदीश्वर इस 
प्रकार की प्राथना स्वीकार करके पापियों को पाप-दण्छ से मुक्त 
कर देता है, ते उस में शभ्रन्याय क्री कलक आ जाती है; क्योंकि 
पापों से मुक्त होने के पश्चात्‌ ही मोक्ष प्राप्त हुआ करती है। 
फिर एक ओर योगी जे कि अ्रपन जन्म-जन्मान्तर के योगा- 
भ्यास तथा तत्सम्बन्धी अन्य कर्मों द्वारा बड़े परिश्रम से मोक्ष- 
पद को प्राप्त करता है दूसरी ओर एक पापी जो क्षमा- 
प्राथेना द्वारा अपने पापों का भार उतार, मोक्ष पद को प्राप्त 
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करता है; तत्र तो परमेश्वर में पक्षपात स्पष्ट ही है। झ१9लौर वह 
अपनी स्थापित मयांदा का खयं तोड़नेवाला कहा जा सकता 
है। एक राजा अथवा राजकरमचारी का उदाहरण लीजिए, 
यदि वह किसी घातक का किसी सिफारिश प्रथवा खुशामद 
अथवा जातीय पक्षपात आदि के वश होकर दण्ड देन से छोड़ 
दे तो सारे के सारे मनुष्य यही कहेंगे कि बड़ा पक्षपात और 

अन्याय किया शयौर उस मनुष्य क॑ इष्टमित्र और परिवार वाले 
कि जिसका उसने घात किया था, त्राहि-त्राहि करेंगे ओर यही 
कहेंगे कि इस राज्य में अब बसने का समय नहीं हे क्‍योंकि 
यहाँ कुछ भी न्याय नहीं होता और न फरियादी की फरियाद 
सुनी जाती है, इस दशा में इश्वर से यह भी प्राथेना करेंगे 
कि भ्रब ते तेरे सिवाय कोई न्याय करनेवाला नहों दीखता । 
यदि उस राजराजेश्वर के यहाँ से भी वह निराश हा जाय 
भ्रथवा ऐसा उसको ज्ञात हो कि यहाँ भी प्रन्याय होगा तब 
ते उसके नेराश्य और दुख का कुछ पारावार हो नहीं रहेगा; 
क्‍योंकि थे तो सबके सब उस परम न्यायी परमेश्वर से यही 
आशा रकक्‍खेंगे कि वह घातक के अतिरिक्त इस अन्यायी राजा या 
कमेचारी तक को जिसने अन्याय किया है, यथेष्ट दण्ड देगा । 
इतिहास हमको बतल्लाता है कि मनुष्य जाति में सभी कोमों में 
वे राजे कि जिन्होंने भ्रपने पुत्रादि परम प्रिय सम्बन्धियों का भी 
क्षमादान नहीं दिया और न्याय की तुला पर तैलकर यथाथे 
दण्ड का भागी बनाया, मर्यादा-पुरुषोत्तम श्रार चिरस्मर- 
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णीय कहे जाते हैं। प्राचीन समय के भारतवासियों के ऐसे 
उदाहरण ते बहुतसे हैं परन्तु भ्र्वाचीन समय का केवल 
एक उदाहरण पर्याप्र समककर दिया जाता है। जिन्होंने 
नोशेरवाँ--ईरान के राजा--का (जिसने पपने पुत्र को एक जुर्म 
में प्राण-दण्ड देना निश्चित किया था) इतिहास पढ़ा है, बे पूर्वोक्त 
कथन के महत्व का भली भाँति समझ सकते हैं; सुतरां 
किसी व्यक्ति विशेष अथवा देव विशेष पर विश्वास लाने 
पर पाप-पुञ्ज भस्मी भूत हो जाते हैं ऐसे विचार रखनंवाले लोग 
तो इश्वर को स्पष्ट ही अन्यायी ओर पक्षपाती ठहराते हैं, और 
उस नन्‍्यायकारी, रागद्वेष-रहित परमात्मा को मनुष्यों को भाँति 
सिफारिश वा खुशामद-पसन्द समभते हैं। मेरी समझ में 
तो क्षमा का मसल्ञा मनुष्य का पाप की ओर प्रवृत्त कराने में 
हायक द्ोोता हे। जब किसी पुरुष को यह दृढ़ विश्वास 
होगा कि अमुक पुरुष पर विश्वास ज्ञाने अथवा शअ्रमुक स्थान 
की यात्रा करने वा किसी विशेष जल्ल में स्नान करने या इंश्वर 
से क्षमा माँगने में वह पापों के दण्ड से बच जायगा, तो 
उसकी दण्ड का भय कम हो जाता है और उसके मन में यह 
सहारा बना रहद्दता हे कि मैं श्रमुक प्रयत्न से पाप करके भी 
पापों के दुःख से बच सकता हैँ । 
अ्रब रहा तोबा का मसल्ला--तेाबा (पश्चात्ताप) के मन्तव्य 
का मुख्य प्रयोजन क्षमा माँगना नहीं है, क्‍योंकि उसका 
अभिप्राय यह है कि जब हम गुनाहों से तोबा करते हैं कि अरब 
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हम पाप न करेंगे, तब खुदा हमका हमारे कृत श्रपराध बख्श 
देता है अर्थात्‌ पूवे किये हुए पाप-दण्ड से हमको क्षमा करता 
है। क्षमा माँगनंवाले भी यही कहा करते हैं कि हे ईश्वर ! 
हम पापी हैं, अल्पक्ष हैं, हमने इन्द्रियां के वशीभूत होकर पाप 
किये हैं; तू दयालु है, समथे है, हमार पापों को क्षमा कर | 
क्षमा माँगते समय सभी पूर्वक्ृत पापों से पश्चात्ताप किया करते 
हैं ओर कहते हैं अब पाप न करेंगे? । कोई क्षमा-प्रार्थी कदापि 
यह नहीं कहता कि हे इंश्वर! जितने पाप में करता जाऊँ तुम 
क्षमा करते रहो । इसलिए क्षमा-प्राथेना श्रार तोबा में कोइ 
वास्तविक भेद नहीं, परन्तु कभी-कभी यह युक्ति तोबा के पक्ष 
में दी जाती है कि तोवा में प्रधानरूप से भविष्य में पाप न 
करने से प्रयोजन है जो कि प्रपमपण का सहायक है | 

मनुष्य पापों से पश्चात्ताप ( तोबा ) उस समय करता है 
कि जब वह पाप कर चुकता है तब कहता है कि हाय! मेंने 
इन्द्रियों के वशीभूत होकर पापकर्म किया शओऔरर उसकी सज्ञा 
मुझे नरक का दुख भेगना होगा, इसलिए तोबा (पश्चात्ताप) 
अआत्मिक निबेज्ञता का बोधक है। पश्चात्ताप करनेवाल्ा से चता 
है कि हाय! में ऐसा निबेत्ात्मा हूँ कि इन्द्रियों के वश होकर 
अमुक-अमुक कुकमे मुझसे बन पड़े, तब वह इंश्वर से दण्ड 
की क्षमा माँगता कौर कहता है कि आगे को ऐसा कर्म न 
करूंगा । तोबा के मसक्ले के साथ गुनाहों के मुश्राफ हे। 
जाने का भाव प्रधान है, इसलिए पश्चात्ताप का असर भी कम 
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हा। जाता है। यदि तोबा फे मसले के स्थान में उसका यह 
मनन्‍्तव्य बतलाया जाबे कि सज़ा-जजा श्रटल हैं, कमे-फल 
अवश्य भेगना होगा, तो वास्तव में उसका पाप के दण्ड का 
भय होगा, और उस भय के कारण पाप से अवश्य बचेगा । 
दूसरे नित्य कमे में तोबा का कोई स्थान नहीं दवा सकता । जब 
तक मनुष्य पापचरण नहीं करता तब तक उसको पश्चात्ताप 
की आवश्यकता नहीं। पश्चात्ताप आत्मिक निबेलता का 
सूचक है; इसलिए यदि नित्य-कर्म सन्ध्योपासन में इसकी स्थान 
दिया जावे तो इसका अथे यह हुआ कि मनुष्य नित्य-प्रति 
नवीन-नवीन पाप करता जाता है और सन्ध्योेपासन समय 
डसका पश्चात्ताप कर लेता है, क्‍योंकि बिना दुष्कमे किये 
पश्चात्ताप हो ही नहीं सकता; ऐसी दशा में तो पश्चात्ताप 
न केवल व्यथ हुआ वरन्‌ जब कुछ काल तक मनुष्य का यह 
बोध होता गया कि मेरा आत्मिक बल्ल प्राय: इन्द्रियवत्ष से 
कमज़ोर पड़ता है और यद्यपि में नहीं चाहता कि पापाचरण 
करू परन्तु उससे नहीं बच सकता, तब तो उस पर निराशा 
छा जावेगी और उसका पश्चात्ताप निष्फल ही होगा । इसके 
अग्रतिरिक्त आत्मिक निबेलता का भाव निद्य-प्रति हृदय-प्राही 
होना आ्रात्मिक अवनति का कारण है। सन्ध्योपासन अथवा 
इंश्वराराधना के समय हमारे उत्तरोत्तर उच्च भाव होने चाहिए । 

ऊपर के लेख से हम इस परिणाम को पहुँचते हैं कि 
अधघमर्ण अथवा पाप से निवृत्ति के तीन ही मार्ग हैं--( १ ) 
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उत्तम अथवा सात्विक-ज्ञान मार्ग ( २ ) मध्यम अथवा राजस- 
सुख अथवा उन्नति की श्रभिन्लाषा ( ३ ) निकृष्ट अथवा तामस--- 
दण्ड-भय-विश्वास । पश्रब देखना यह है कि अ्रधमषेण के तीन 
मन्त्रों में कोई भी बात ऐसी आती है जो उपयु क्त तीन मार्गों 
की बेधक हो। श्रार जिसके द्वारा हम पापाचरण से बच 
सके । यदि ऐसा है तब तो वास्तव में यह मन्त्र श्रधमपण 
में उपयागी है । 

पूवे इसके कि इस पर विचार किया जावे मन्त्रों का भ्रथ 
देना आवश्यक है। 


मन्त्रार्थ 


“ओरेम ऋतश्व सल्यश्वाभीद्धात्तपसे5्ध्यजायत । 

तता राज्यजायत ततः समुद्रोणवः ॥ १ ॥ 
समुद्रादणवादधिसंवत्सरो अजायत । 

अहो रात्राणि विद्धद्विश्वस्य मिपतावशी ।। 

मूख्याचन्द्रमसों धाता यथा पूवमकल्पयत्‌ । 

दिवश्व पृथिवीश्वान्तरिक्षमथा स्व! ॥ ३ ॥ 
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( ऋतं ) पूर्ण ज्ञान, ईश्वरीय ज्ञान ( च ) ओर ( सत्यम्‌ ) 
सृष्टि रचने की सामग्री, प्रकृति, अव्यक्त--(अमि) अनन्त, पूर्णे- 
अभीद्धात्‌ प्रकाश तथा ज्ञानखरूप से ( तप ) सामथ्य पुन: 
तपसइदं सर्व असृजत्‌ भ्र्थात्‌ तप करके यह सब बनाया-- 
(श्रधि अजायत) ( अ्रध्यजायत ) उत्पन्न हो गये, यथा विधि 
प्रकट हुए--( तत: ) उसके पश्चात्‌ू--( रात्रि ) रात--(तत:) 
पश्चात्‌--( समुद्र: ) शाकाश, शीघ्रगामी वस्तु, भिगानेवाल्ला-- 
(अगव:) पानीवाला ( पथ्च महायज्ञ विधि खामीजीकृत ), (२) 
कुददरा इत्यादि का समूह (त्रह्मवाधिनी सन्ध्या), (३) हलचल 
में रहना ())0782 827:४/०१, ७०४४ ॥ 77000॥), (सन्ध्योपा- 
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सना सातवल्लेकरजीकृत प्ृ०१०१) (अधि) पीछे--( संवत्सर ) 
(संव-सन्ति इति ) जिसमें सब बसते हैं, काल (सन्ध्योपासना 
सातवल्लेकरजीकृत), (२) समय-विभाग (त्रह्मबेधधिनी सन्ध्या, 
प्रष्ठ ७५), (भ्रजायत) पेदा हुआ, (उत्पन्न हुआ) वा प्रकट 
कुआ--(अश्रहद:) दिन--(राजत्राणि) रात--(विदधत्‌) रचे-- 
(विश्वस्य) उत्पन्न हुए भूतों अथांत्‌ संसार कं--(मिषत:) सहज 
स्वभाव से--(वशी) अपने वश तथा नियम में रखनेवाज्ञा-- 
(स्ये) स॒य्ये, स्वयं प्रकाशित लोक--(चन्द्र) चन्द्रमा, वे 
लोक जा अन्यों से प्रकाशित हाते हैं--(धाता) सबका धारण 
करनंवाला--(यथा पूर्वम) जैसे पहिल्ले अर्थात्‌ पहिले के तुल्य--- 
(अ्रकल्पयत्‌) रचा--(दिवं) लेक अर्थात्‌ प्रकाशवालते सय्यादि 
लेक--(च) ओर--(प्रथिवी) प्रकाश-हीन लेक; प्रथ्वी चन्द्र 
इत्यादि--(अन्तरिक्ष) अवकाश या श्रवकाश में स्थित अन्य 
वस्तुए--(अथो) भी--(स्व:) मध्यस्थ, बीच के लोक ओर 
ते।कान्तर । 

#प्रर्थ:- इश्वर के तपोबल से उसके पूर्ण ज्ञान से सृष्टि 
रचने की सामग्री सत्‌ का प्रादुभाव हुआ, उसके पश्चात्‌ 
रात्रि का प्रादुर्भाव हुआ, उसके पश्चात्‌ अणेव समुद्र, उसके 
पश्चात्‌ संवत्सर फिर रात्रि श्रेर दिवस हुए। इस सारे उत्पन्न 
हुए संसार को इंश्वर ने अपने सहज-स्वभाव से ही बनाया व 
वश में किया । सूर्य, चन्द्रमा अर्थात्‌ दिव्य यानी ख्वप्रका- 
शित लोक, प्रथ्व्यादि अ्रन्यों से प्रकाशित लोक श्रार उनके 
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मध्य का अ्रवकाश श्रौर सारी सृष्टि के लोक--लेकान्तर पहिले 
ही की तरह रचे | 
. प्रथम के दो मन्त्रों में सृष्टि उत्पत्ति का क्रम तथा उसके 
अनादि पदाथे (जे खरूप अ्रथवा प्रवाह से अझनादि हैं) का 
ज्ञान कराते हुए इस बात का बाध कराया है कि सृष्टि रचने 
के पश्चात्‌ इश्वर उसका नियमबद्ध करके इस पर शासन कर 
रहा है | 
इन शब्दों का प्रयोग भी सृष्टि उत्पत्ति ऋ्रमानुसार मन्त्र में 
किया है, और सृष्टि-रचना का उपादान,निमित्त कारणों का 
बोध कराते हुए रचना-क्रम को संक्षेप रीति से दशांया है। 
ऋतं--इस संसार का श्रनुभव हमकीा बतला रहा है कि किसी 
वस्तु की रचना के लिए उसके सांगापाँग-व्योंतनी (('७॥॥|)।०4० 
१८४27) की प्रथम आवश्यकता है, यदि उसमें कुछ त्रटि 
हे। गई तो वह रचना सफल्नता के साथ पूर्ण नहीं हा। सकती । 
जब कि एक इंजीनियर (॥908700) किसी अयन्त्रालय 
के बनाने का सट्डूल्प करता है तब प्रथम उसके मस्तिष्क 
में उस यन्त्रालय तथा उसमें स्थापित होनेवाल अन्त्रों 
का चित्र प्रकाशित होता है; उस यन्त्रालय तथा यन्त्रों के 
पुरज्ञों तथा एक-एक कील-कॉटे का चित्र उसके मस्तिष्क में पूर्व 
ही से स्पष्टरूप से विद्यमान हो जाता हे; वरन प्रत्येक पुरज्ष का 
स्थान उसकी लम्बाई-चाड़ाई तथा उसके सम्चालन का क्रम 
तथा उस विद्य त-शक्ति अथवा ' वाष्प-शक्ति का अनुमान श्र 
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डसका प्रयोग सबके सब उसके मस्तिष्क-रूपी काग़ज़ पर अंकित 
हे जाते हैं। भश्रथांत्‌ किसी वस्तु की रचना के लिये उसका 
क्रम (0706) ब चित्र (१6४98) रचयिता के चित्त में अंकित 
हा जाते हें; तव वह चित्र कार्ये-रूप में परिणत हो सकता है, 
अर्थात्‌ किसी प्राकृतिक वस्तु की रचना के लिए एक-एक चैतन्य 
शक्ति की श्रावश्यकता है---अन्यथा व्योंतनी (१०४५४) और क्रम 
(००0०) का विचार ही असम्भव है, रचना का ते कहना ही 
क्या ! इसी प्रकार से इस श्रनन्त सृष्टि ( ओर उसमें स्थापित 
सूक्ष्म से सूक्ष्म प्राकृतिक नियम, कि जिनके अनुसार इस संसार 
का संचालन ही। रहा है ) के रचने के लिए एक भ्रपुवे, अ्रद्वितीय 
और पूर्ण चैतन्य शक्ति की आवश्यकता है; श्रैर वह चैतन्य 
शक्ति सर्वव्यापक, सर्वशक्तिमान, ओर सर्वज्ञ होना चाहिए । 
अन्यथा इस महान यन्त्रालय क॑ रचने के लिए व्योंतनी (१९५४०॥)) 
ओर क्रम (0४७) का विचार करना अ्रसम्भव है। इसी- 
लिए वेद में सबसे प्रथम ऋतम्‌ अर्थात्‌ पूर्णेश्ञान का शब्द आ्राया 
है। इससे प्रकृतिवाद का भो खण्डन हो जाता है कि 
कहीं मनुष्यों का यह श्रम न हो जावे कि यह संसार बिना ही 
किसी ज्ञान-शक्ति के खयं ही रच गया। वतमान समय में 
विकाशवादी (०ए०७४०॥ ४॥0००7४) के माननेवाज्लों में से 
बहुतों का ऐसा विचार प्रायः हुआ करता है 'किसी चैतन्य 
शक्ति की सृष्टि-रचना में श्रावश्यकता नहीं, प्रकृति ओर शक्ति 
(778000७' ७00 407८०) का ही प्रादुभाव यह सृष्टि हे | परन्तु 
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अब उन्हीं पाश्चात्य विद्वानों के मत से सिद्ध हो! गया है कि 
प्रकृति श्लौर शक्ति दे! प्रथक-प्थक्‌ वस्तुएं नहीं, एक ही वस्तु के 
रूपान्तर हैं। (फीछिला। अंवेए8 ०॥॥0 धशा० शांत.) 

सर भ्रालिवर ज्ञाज श्रपनी पुस्तक ७७८० ० '('पृ० २४७ 
पर लिखते हैं “७807 & +प्रागा9 000 [0 900 णा€ 0 60 
(000 ० आ0"९%' अर्थात्‌ प्रकृति और शक्ति एक रूपान्तर 
सिद्ध दो रहा हे । 

प्रकृति श्रार शक्ति दा प्रथक्‌-प्रथक्‌ वस्तुएं नहीं, एक ही वस्तु 
के रूपान्तर हैं ? (॥)#06'०7४ #ंते०४ ० 00 #छा6 02) 
उस वस्तु का वास्तविक स्वरूप क्या है ? यह अकथनीय है; 
तब विक्राशवादी किस तरह यह दावा कर सकते हैं कि प्रकृति 
ओर शक्ति से यह रचना हुइ। दूसर यदि वह पदाथे ( कुछ 
भी हो) शक्ति द्दो या प्रकृति (7,7८७ 07 ॥8/607' ) व यदि चैतन्य 
नहीं है ते विकाशवाद का मूल नाश हुआ जाता है; क्योंकि 
विक्राशवाद का यह भाव है कि आदि में कोई वस्तु या शक्ति 
थी कि जिसमें कुछ परिवर्तन हुआ और शने:-शने: वह परि- 
वर्तन नियमानुसार काये रूप में परिणत होता गया, उत्तरोत्तर 
उत्तमेत्तम पदा्थे बनते गये श्रौर यह सृष्टि क्रम, जिसका स च्वा- 
लन पूर्ण नियम-खछ्ला में बंधा हुआ है, स्थापित हुआ और 
जिसकी एक उत्तम रचना मनुष्य-जाति है जिसका विवेक और 
विचार का सौभाग्य प्राप्त है अर्थात्‌ एक श्रा्षा दर्ज की चेतन्य- 
शक्ति उसमें उपस्थित है क्या कभी यह बात विचार में ञझ्रा सकती 
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है कि एक जड़ वस्तु ( जड़ उपादान कारण ) से जिसे शक्ति 
या प्रकृति जा कुछ कहिए काई चेतन्य वस्तु रची जा सकती 
है? किसी ऐसे उदाहरण का विचार मे आना ही अ्रसम्भव 
है। दूसरे जब आदि में काई चैतन्य-शक्ति सृष्टि-रचना के 
काये-क्षेत्र में थी ही नहीं तब यह व्योंत्नी ((०७2॥) श्रार 
नियमता (०7१७), जो कि विकाशवाद क॑ लिए अत्यावश्यक 
हैं या यूं कहिए कि विकाशवाद मन्दिर की नोंव है, कहाँ से 
भ्राया। इसलिए सृष्टि-रचना के लिए चाह जिस तरह विचार 
कीजिए किसी चेतन्य-शक्ति क्री परमावश्यकता है और उसक॑ 
बिना (2०७॥0५८॥)१ ) सृष्टि-रचना का क्रम श्र उसके सच्चा- 
लन का कोई भो द्ेतु नही मिलता । इसलिए वेद-मन्त्र में 
प्रथम ही ऋतं-पू्ण ज्ञान का वन आया है जिससे मनुष्य 
का यथाथे क्रमानुकूल ज्ञान इस सृष्टि का हो जावे। सत्‌- 
सृष्टि रचने की सामग्री यानी उपादान कारण पूर्व इसके 
कि इस पर विचार किया जावे सत्‌ क॑ होने वा न होने में 
जा मत-भेद है, उसक विषय में कुछ विचार करना आवश्यक 
प्रतीत द्वोता है। यद्यपि यह विषय एक मदहान्‌ ओर महत्त्व- 
पृणे विषय का अंग है कि जगत्‌ में नित्य पदाथे क्या-क्या हैं 
और इसक लिए एक पृथक पुस्तक लिखने की आवश्यकता 
है ता भी बिना इसके इस विषय का विस्तार-पू्वंक वर्णन नहीं 
हा सकता; परन्तु विषय लेखान्तर के लिए संज्षेपरूप 
से उस पर विचार करना प्रयांप्र हागा। जो मत-भेद इस 
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विषय में है उसके दे मुख्य भाग हैं (१) द्वेतवाद (२) अद्वेतवाद । 
प्रद्देताद के मुख्यतया दा स्वरूप हैं एक वह जा कंवल 
ब्रह्म ही को सूत्‌ मानते हैं अ्रन्य वस्तुओं का असत्‌ ; दूसरा स्वरूप 
पाश्चात्य विद्वानां का मत है जिसका अगरजी मे (70॥0५] ) 
मानाइज्म कहते हैं। मानाइज्म के अनुयायी केवल एक 
प्रकृति का ही मानते हैं श्रेर अ्रन्य वस्तुओं का उराका प्रादुर्भाव 
मानते हैं । द्वेतवाद क॑ मुख्य दे भेद हैं (१) वह जा कि कंवज्ल 
प्रकृति और पुरुष (जीव) का निद्य मानते हैं (२) वह जो इश्वर , 
जीव शोर प्रकृति तीनां का अनादि मानते हैं। तीन मानने- 
वालों के अन्दर भी दे भेद हैं-प्रथनम बे लोग हैं जिनका यह 
सिद्धान्त है कि तीनाँ निल हैं अथेत्‌ सदा से हैं श्रार सदा ही 
रहेंगे, दूसरे वे लाग हैं जिनका यह सिद्धान्त है कि कंवल् 
इश्वर नित्य हे--सदा से है श्रौर (हमेशा, रहेगा, परन्तु जीव 
ओर प्रकृति श्रनादि नहीं, भ्रनन्त हैं। भ्ररबी भाषा के 
इस्तत्ञाह में भी कहा जा सकता है कि जीव और प्रकृति 
अज़ली नहों क्ेकिन अ्रवदी हैं। इस प्रकार से सृष्टि के 
रचने की सामग्री के सम्बन्ध में मुख्य-मुख्य उपयुक्त पॉच 
मन्तव्य हैं । 

जे लोग यह मानते हैं कि ““नभूमिनेतायं न तेजे। न वायु: ? 
न भूमि, न जल, न श्रप्मि, आर न वायु है; केवल एक वेद- 
स्वरूप ब्रह्म ही है। जीव के विषय में उनका कथन “'अ्रहंत्रह्म ?? 
का है झथेत्‌ जीव ब्रह्मा है, ब्रह्म से प्रथक_ नहीं, यह लोग 
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सांसारिक रचना और घटनाश्रों के हेतु दिखलाने के लिए और 
इस प्रत्यक्ष प्रमाण का प्रतिवाद करने के लिए कि सारी सृष्टि के 
मनुष्यादि जीव अपने आपको प्रथक-प्रथक और इंश्वर से भिन्न 
किस तरह पर अ्रनुभव कर रहे हँ--माया का सहारा लेते हैं । 
उनका कथन हे कि यह सांसारिक सारा प्रपश्च माया के कारण 
है। यह असत्‌ और कंवल एक घाखा ही धोखा है। जिस 
समय मनुष्य को यह ज्ञान हो जाता हे कि में ब्रह्म हूँ उस 
समय माया की ग्रन्थि खुल जाती है, ओर जेसे वायुमण्डल् में 
हवा के डण्डूर की ग्रन्थि खुलने पर डण्डूरे की हवा वायुमण्डल- 
रूप द्वो जाती है, इसी प्रकार ज्ञान के प्रकाश से माया की 
ग्रन्थि खुलन पर जीव और ब्रह्म में भेद नहीं रहता । 

मूल प्रश्न यह है कि वह माया क्‍या वस्तु है ओर भ्रम 
किसका होता हे आर किस वस्तु का श्रम होता है? यदि 
माया का हम इंश्वर से भिन्न और अनादि मानते हैं तब ता 
अद्वैतवाद का मूल सिद्धान्त ही नष्ट होता है, और माया ओर 
ब्रह्म दे। हो। जाते हैं इसलिए अद्वेतवाद नहीं रहा । यदि माया 
का इश्वर से मिन्न न माना जाय वरन्‌ ईश्वर का गुण माना 
जाय ते वह गुण ईश्वर में सदेव से है और सदेव रहेगा, फिर 
ते। हमें इस प्रपच्च का भी अनादि मानना पड़ेगा ओर अनादि 
सवेदा अनन्त हुआ करता है। जिसका आरम्भ नहीं उसका 
अन्त भी नहीं ओर इस तरह पर अनादि अ्रसत्य न रहेगा 
वबरन्‌ नित्य हे! जायगा । यदि यह कहा जाबे कि इंश्वर श्र 
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इश्वर का गुण माया अ्रवश्य श्रनादि है, परन्तु वह चैतन्य 
स्वरूप ब्रह्म जब-जब इच्छा करता है तब-तब माया का प्रयाग 
करता है अधेत्‌ प्रपभ्व को रचना और बिगाड़ना समय-समय 
पर किया करता है ओर इस विषय में एक मकड़ी का उदाहरण 
दिया जाता है कि जब इच्छा द्वोती है ते जाला पूर लेती है 
शेर जब इच्छा द्वाती है तब उसका खा लेती है; इसका 
दूसरा अथे यह हुआ कि ब्राह्म-दिन में इंश्वर प्रपत्च का रचता 
है ओर जब समेट लेता है तो उसका महाप्रत्नय या ब्राद्म- 
रात्रि कहते हैं--ऐसा अ्नादि काल से होता आया है श्र 
अ्रनादि काज्न तक होता जायगा तब तो यह प्रपच्च 
प्रवाह से अ्रनादि ठहरा ओर इस प्रकार नित्य श्रथात्‌ 
सत्‌ हा गया, असत्‌ नहीं रहा । दूसरी शंका यह उपस्थित 
होती है कि माया से भ्रम किसको होता है ? यदि माया का 
इंश्वर से प्रथक्‌ माना जाय तब ते यही मानना पड़ेगा कि ब्रह्म 
को भ्रम हुआ । निराकार, निविकार, सर्वेशक्तिमान्‌ श्रार 
सवज्ञ को भ्रम होना मानना परस्पर दे। विराधी बातें हैं श्र्थात्‌ 
पूर्वापर विरोध होता है इसलिए असंम्भव है। यदि माया का 
इश्वर का गुण माना जाय तो इंश्वर के गुणों में एक गुण अ्रम 
बढ़ाना होगा, और स्वज्ञता ओर श्रमता एक साथ ही पुरुष 
विशेष में होना असम्भव है। तीसरे भ्रम किसका होता है? 
भ्रम भ्रन्य वस्तु में अन्य वस्तु की कल्पना करना है। जब भ्रमी 
के अतिरिक्त अन्य वस्तु द्वी नहीं ते भ्रम का होना अ्रसम्भव है । 
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श्रमी में श्रम होने के लिए दे अन्य वस्तुओं की आवश्यकता है, 
एक वह जिसमें श्रम हो श्रार दूसरी जिसका भ्रम हे। । इस 
विषय में प्राय: शून्यवादियाों& की ओर से खप्न का दृष्टान्त 
दिया जाता है; जैसे खप्न के समय में काई भी वस्तु उपस्थित 
नहीं होती परन्तु खप्न देखनेवाला वस्तुओं का श्रनुभव 
करता है। परन्तु यह दृष्टान्‍्त इसलिए ठीक नहीं कि खप्न 
में अनुभव करनेवाले का जाग्रत दशा में सांसारिक वस्तुओं 
का अनुभव हे चुका है और स्वप्न मे वह अपने पूषे अनुभव 
का या उन अनुभवों के जाड़-तेड़ का या तत्सम्बन्धी किसी 
विज्ञज्षण रूप-रूपान्तर का किसी न किसी रूप में अनुभव 
करता है। कभी-कभी यह भी कहा जाता दै कि हाल का 
पैदा हुआ बच्चा भी तो खप्न देखा करता है, परन्तु बच्चे का 
सांसारिक अनुभव पैदा होने क॑ समय से ही श्ारम्भ हो 
जाता है। किसी-किसी का मत है कि उसकी माता के 
उदर से ही शभ्रनुभव होना आरम्भ हो जाता है। इसके 
अतिरिक्त पुनजन्म माननेवालों का तो यह सिद्धान्त ही है कि 
आ्रात्मा के साथ पूर्व जन्म के अनुभव रहा करते हैं फिर यह 
कहना कि बच्चा बिना पूर्व भ्रनुभव के खप्न देखता है, सत्य 
नहीं है। इसलिए श्रद्वेववाद का यह सिद्धान्त कि ब्रह्म के 
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#£ शून्यवादियों से यहां श्रभिप्राय उन छोगों से है जो रृष्टि को 
असत्य मानते हैं । 
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अतिरिक्त संब प्रपव्च है ठीक नहीं है ओर न सिद्ध हो 
सकता है। 

दूसरा अद्वेतववाद यानी मानोइज्म (70॥05»), इसके 
विषय में पूत्रे विक्ाशवाद के सम्बन्ध में कहा जा चुका है । 
इसके अतिरिक्त कि मानोइज्म (77070०॥7) जिस वस्तु का 
देना मानता है, वह जड़ है या चेतन्य अर्थात्‌ उसमें विचारशक्ति 
(ए॥णांधा& ए०५ए) है या नहीं ? यदि उसका हम जड़ सानते 
हैं ते यह संसार-रचना क्‍या बिना किसी पूर्व व्योंतनी 
(१०४ं2॥) के ही हो गई अर्थात्‌ सृष्टि-रचना के पूबे कभी किसी 
ने यह विचारा नहीं था कि इस रचना की सामग्री इस प्रकार 
से कार्ये-रूप में परिशत होने के योग्य बनाई जायगी ओर इस 
क्रम से यह सारा संसार बनेगा । हम देखते हैं कि सारा 
संसार प्रटल नियमों की खड्डला में बद्ध है, जिनका ईश्वरीय 
या प्राकृतिक नियम (।)एं/0 4/0एछ%४ 0 ७७४ 07 ७५१९) 
के नाम से हम पुकारते हैं। यह कदापि विचार में नहीं 
श्रा सकता है कि पूवोक्त ( सृष्टि ) रचना किसी जड़ पदाथे 
का काये हे। सकता हे अर्थात्‌ कोई जड़ पदाथे इसका निमित्त 
कारण है (]0 [8 ॥0076०ंएक)]0 तीर को। एड तेलबांंए। 
शत 0पैछन छाती ॥89ए9$ एी 6ए0प्रतीणा थी४॥ ४७ गाते ॥ा 
#]0 एणापते ह्वा'9 00 ज्ञणाक 0 ४०ा6 शांगरव 406७,) 

विज्ञानबाद (??॥ए४0०७!| ४०ं०१००) हमको बतलाता है कि 
प्रकृति भ्र्थात्‌ मैटर (778/007) में इनशिया (]॥0"/4) एक 
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स्वाभाविक गुण है, भ्रर्थात्‌ यदि कोई प्राकृतिक वस्तु स्थिर है ते 
वह बिना किसी हेतु कं अपनी स्थिर अवस्था को तोड़ नहीं सकती 
श्रैर यदि कोई वस्तु प्राकृतिक गतिमान्‌ है ते बिना किसी रोकने- 
वाली शक्ति के वह स्थिर दशा में नहीं श्रा सकती । प्रब यदि 
वैशेषिक के इस सिद्धान्त के श्रनुसार “कारण गुण पूर्वक कार्य 
गुणा दृष्ठ:!” ॥ ( वै० भ्र० २ आ० १ सूत्र २४ )॥ कि कारण 
का गुण काये में आता है, तब अथापत्ति से हमको यह 
मानना पड़ेगा कि इस सृष्टि में जो हम प्राकृतिक पदार्थों में 
इनशिया (]॥0709) का नियम पाते हैं वह उसके कारण शभ्रर्थात्‌ 
जगत्‌ बनने की सामग्री में भी अवश्य होगा। श्रब यदि उस 
सामग्री में गति मान लें तो वह सामग्रा तथा उसकी गति दोनों 
अनादि होने के कारण यह कहना असम्भव है कि सृष्टि की 
रचना कभी हुई यानी विक्रत रूप से प्रकृति में आई ( [707 
९808 ॥0 0०80&) क्योंकि गति द्ठी सृष्टि बनने का कारण 
है। नेब्यूलर घियारी (2५०७७ #०07%) इस बात का प्रति- 
पादन करती है कि प्रकृति में ज्यों-ज्यां गति होती गई त्यों-त्यों 
वह गाढ़ी होती गई ओर उससे लेक-लेकान्तर बनते गये; 
इसलिए उस गति का आरम्भ हम किसी समय में जब तक नहीं 
मानेंगे, सृष्टिरचना का आरम्भ कहना विचार-शक्ति के बाहर 
है ओर अनादि काल से उसमें गति मानने से हमको 
यह मानना पड़ेगा कि यह सृष्टि अनादि काल ही से बन रही 
है तब उसका आरम्भ मानना केसा ! और नेब्यूलर थियोरी 
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के विरुद्ध यह विचार पड़ता है। यदि यह कहा जाय कि 
इस गति-द्वारा एक नियमित समय तक सृष्टि बना करती है 
अर उसके पश्चात्‌ उसका बिगड़ना आरम्भ हा जाता है श्र 
इस तरह पर बिगड़ते-बिगड़ते प्रकृति श्रपने स्वरूप में भ्रा जाती 
है ओर फिर उसका बनना आरम्भ हो जाता है; इस प्रकार यह 
संसार-चक्र स्थिर रहता है, परन्तु इस संसार में बनने ओर 
बिगड़ने का मूल कारण दे शक्तियाँ पाई जाती हैं--एक भ्राकषण 
आर दूसरी विकषण । अ्राकषण शक्तिद्वारा परमाणु जुड़कर 
वस्तु बनती है ओर विकषण-शक्ति-ट्वारा परमाणुओं क॑ बिखर 
जाने से वह वस्तु बिगड़ जाती है। अ्रव प्रश्न यह उठता है 
कि ये शक्तियाँ कहाँ से और केसे पेदा हुई ९ यदि आदि 
शक्ति यानी वह गति (7॥0000) जिसको प्रकृति का खाभाविक 
गुण माना है उसी के दे भाग आकर्षण और विकपण शक्ति 
हैं---ऐसा मानने में बड़ी श्रापत्ति आ जाती है। हमें इन दानों 
शक्तियां का समान या असमान मानना पड़ेगा । यदि हम 
इन देने का बराबर मानते तब तो ये विरुद्ध शक्तियाँ होने के 
कारण कायेरूप में परिवत्तित नहीं हे। सकतो हे (४० ७|प७) 
कत 09)0906 [07९08 7९ प्र 20 08०॥ 00807) ग्रर यदि 
इनका हम पअसमान मानें तो एक का न्यून और दूसरे को 
अधिक मानना पड़ेगा; इसलिए यदि आकषण-शक्ति का हम 
ग्रधिक या प्रबल मानते तो उसकी कुछ शक्ति विकषश-शक्ति 
के श्रसर में व्यय होकर शेष ह्ाकषण-शक्ति से प्रकृति काये 
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रूप में सदा परिवतित होती रहेगी ओर विकषण-शक्ति-द्वारा 
डसका बिगड़कर फिर से अपने स्वरूप में आना असम्भव है । 
यदि हम विकषश-शक्ति का प्रबल्ता आर आकर्षण-शक्ति 
से अभ्रधिकत मान ले ता प्रकृति का अपने वास्तविक स्वरूप 
(॥8 ५7४) ५(४/,९) से रचना खरूप में आना असम्भव हश्नमा 
जाता हे; इसलिए हम न तो गति-शक्ति को प्रकृति का स्वाभाविक 
गुण सान सकते हैं और न आराऋषगशा और विकर्षण की उसके अंश 
मान सकते हैं। श्रब यदि प्रकृति का हम स्थिर दशा मे मान 
लें तो वह स्वयं अपनी स्थिर दशा का अकर्मण्यता (4,50५ ०0 
[॥07४/५७) के नियमानुसार हटा नहीं सकती; ऐसी दशा में 
प्रकृति-द्वारा खथं रचना का द्वोना असम्भव है और हमको 
यह मानना पड़गा कि किसी शअ्रन्य शॉक्ति ने उस प्रकृति की 
स्थिरता का हटाया, उसमें गति स्थापित की अथवा उसका 
गतिमान्‌ किया तब इस सृष्टिरचना का श्रारम्भ हुआ । और 
उस शक्ति का प्रथक्‌ तथा व्यापक मानने से सृष्टिरचना तथा 
डसका विध्वंस होना दानों सम्भव हैं। वह शक्ति कैसी आर 
क्या है ? यह एक प्रथक विषय है। परन्तु संसार और 
प्रकृति का विस्तार ओर प्रकृति की सूक्षमता पर विचार करने 
से कि वह शक्ति निराकार ओर सब्वव्यापी है श्रौर उसम॑ चेत- 
न्‍्यता भो है-- यह मानना भ्रनिवाय है। उपयुक्त कथनानुसार 
यह सिद्ध हो गया कि केवल प्रकृति से विश्व की रचना श्रस- 
स्‍्भव है श्रथांत्‌ इस संसार की रचना के लिए उपादान कारण 
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प्रकति और निमित्त कारण किसी चैतन्य शक्ति की जे कि 
प्रकृति से निन्न हो मानने की आवश्यकता पड़ती है । 

यदि हम प्रकृति को खय॑ चेतन्य मान ले ते वहद्दी सिद्धान्त 
'एको ब्रह्म द्वितीयो। नास्तिः का आ जाता है; अपितु कई विशेष 
आपत्तियाँ नवीन-नवीन उपस्थित हो जाती हैं, जिनका निवा- 
रण करना असम्भव है। प्रकृति के चैतन्य होते हुए प्राकृतिक 
पदार्थों में जड़त कहाँ से श्राया यह बतत्ञाना कठिन है --नहों- 
नहीं असम्भव है। प्रकृति जड़ व चेतन्य दोनों गुणों में साथ- 
साथ हो। नहीं सकती, क्‍योंकि ऐसी वस्तु किन्हीं दो वा अधिक 
वस्तुओं का संघट्ट होना चाहिए। फिर वही कठिनाई आा 
जाती हे कि यह संघट्ट किन-किन वस्तुश्रों का है और उनके 
गुण इत्यादि क्‍या हैं? श्रन्त में हमें चेतन्य ओर जड़ दो 
वस्तुएं प्रथक-प्रथक माननी पड़ेंगी; इसलिए प्रकृति को चैतन्य 
मानना यह कटपना न्‍्याय-शुन्य है। परिणाम यह हुआा 
कि मानोइज्म ( 7070ं87 ) प्राकृतिक अद्रेतवाद को 
थियारी ( ॥॥00"४ ) अ्रथात्‌ सिद्धान्त ठीक नहीं । केवल 
प्रकृति से संसार की रचना बतलाना अयुक्त है। 

श्रव॒ द्वेतवाद के उस खरूप पर एक साधारण दृष्टि डाली 
जाती है कि जो प्रकृति ग्रौर जीत्र को रचा हुआ (०॥०७॥०१) 
मानते हैं। प्रश्न यह होता है, 'यदि ईश्वर ने प्रकृति 
और जीव को अमुक समय में रचा और इससे पूर्व वे न थे 
तो किस वस्तु से रचा ? यदि कहद्दा जाय कि किसी वस्तु से 


अधघमषंण रहस्य | ४9३ 


नहीं, तब श्रभाव से भाव होता है ? यह सवेतन्त्र सिद्धान्त हे 
कि ऐसा नहीं हो सकता जैसा कि गीता में कहा है :--- 
नासतोा विद्यते भावा नाभावा विद्यते सतः । 


उभयोारपि रुष्ठोन्तस्त्वनयेस्तत्व दर्शिशि) ॥। 
भण० गी० अ्र० २ 'ो० १६ 


अर्थात्‌ कभी असत्‌ का भाव ( वतमान ) ओर सत्‌ का अभाव 
( अभ्रवतमान ) नहीं होता । इन दोनों का निर्णय तक्तवदर्शी लोगों 
न जाना है। यही सिद्धान्त कि शून्य से किसी वस्तु का होना या 
किसी वस्तु का शून्य हा। जाना यानी उसका पूर्णतया नाश हो 
जाना ओर उसका कुछ भी न रहना असम्भव है। यह 
सिद्धान्त शून्यवादी आदि कुछेऋ लोगों का छोड़कर सभी 
का है (६ ७०0] एक्का 0090 000 ७॥ ॥0॥0० ) ओर 
संसार में ऐसा देखा भी जाता है। कोई उदाहरण ऐसा 
नहीं है कि जिसमें शून्य से वस्तु ओर वस्तु से शून्य 
होना पाया जाता हा । कुछ ज्ञोगों का विवाद है कि उप- 
युक्त नियम क्ौकिक है न कि अ्रलाकिक ओर इंश्वर के कारये 
सबके सब ग्रल्ञोकिक हैं; इसलिए यह नियम ईश्वर के विषय 

क इंभ्वरीय सष्टि- रचना-सम्बन्धी नियमों का अनुभव मनुष्य को 
इध्वर-निधारित संसार के नियमों से अ्रथवा उनके सहारे हो सकता 


हे। जो विवेक हमको स्वाभाविक अ्रथवा किसी गुरुद्वारा प्राप्त होता 


हे उसकी सत्ता की कसोटी केवल वही नियम हैं जो कि संसार में वत्त- 
मान हैं। अन्यथा सत्यासत्य का नियाय हुलभ हे--तब यह कहना 
कि शून्य से सष्टिरचना करना ईश्वर का श्रद्लेकिक नियम है, प्रमाण - 
शून्य और ठीक नहीं । 
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में घटित नहीं हो सकता । प्रथम तो जिनका लौकिक अ्रथवा 
प्राकृतिक नियम कहा जाता है वे किसी मनुष्य के निर्धारित 
नहीं हैं, वे भी तो ईश्वर-निर्धारित नियम हैं। यह भी कहा 
जाता है कि ईश्वर सर्वेशक्तिमान (कादिर मुतल्लक, -५॥ए2)[5) 
है, उसने यदि नेस्‍्त से हस्त किया (९०९९१ 46 एण]१0 
०७४ 0 ॥00॥789) तो कोई आश्चये की बात नहों--यह उसकी 
कुदरत है, यह कहना कि ईश्वर बिना सामग्रो के सृष्टिरचना 
नहीं कर सकता- ईश्वर को मुहताज ठहराता है। प्रश्न ता 
यह है कि जो ऐसा दावा करते हैं कि ईश्वर ने शून्य से सृष्टि 
रची तो उनको अपने दावे [ पक्ष ] को प्रमाणित करना 
चाहिए; विशेष कर जब कि ऐसा पक्ष सृष्टि-क्रम-विरुद्ध है। 
केवल कह देने से कि इश्वर सर्वेशक्तिमान्‌ है--बह ऐसा 
कर सकता हे--यह साबित नहीं होता कि उसने सृष्टि का 
बिना किसी सामग्री के बना दिया हे--हम बिना किसी प्रमाण 
के उनके पक्ष को मानने के लिए बाधित नहीं किये जा सकते । 
नहीं, नहीं--उसका मानना ही अनुचित होगा जब कि वह 
मत न केबल सृष्टि-नियम-विरुद्ध है वरन्‌ उसके विरेध में एक 
दूसरा मत पूववे से विद्यमान है जिसका कथन यह है कि ईश्वर 
ने सृष्टि को प्रकृति से पैदा किया। जो यह कहा जाता है 
कि हमारे इस बात (सिद्धान्त के) मानने में कि ईश्वर ने जगत्‌ 
का प्रकृति से पेदा किया--एक आपत्ति यह श्राती है कि 
अर्थापत्ति से यह श्रथे निकलता है “यदि सृष्टि बनाने की सामप्रो 
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न द्वोती तो ईश्वर सृष्टि का पेदा न कर सकता; इसलिए 
सृष्टि बनाने में इंश्वर प्रकृति (सृष्टि के उपादान कारण) का 
मुहताज ठहरा। जब कि इंश्वर, जीव आर प्रकृति तीनों 
अनादि हैं ओर प्रकृति पर इश्वर का पूण अधिकार है ते यह 
कहना सव्ेधा असंगत है कि यदि ऐसा होता ते इश्वर मुह- 
ताज ठहरता है, ऐसी कल्पना करना ही भ्रसत्य है। जब 
कल्पना ही मिथ्या है ता परिणाम तो दूषित अवश्य होगा 
( कणाए ला छांप0 ७ शराणणाएं 0गाएंपडांणा )। 
मुहताज वह कहा जा सकता है कि जिसके पास काइ वस्तु 
न हस्‍। जिसके पास सब कुछ माजूद है वह मुहृताज नहीं 
कहा जाता है। इसके भथे ते! यह हुए कि अमुक धनी के 
पास इतना धन न होता ते वह मुद्ताज कहा जाता, परन्तु 
जब उसके पास धन मैजूद है तो उसका मुहताज कहना उन्‍्माद 
है। यदि यह कहा जावे कि ईश्वर की रचना-शक्ति बिना उपादान 
कारण के सृष्टि-रचना में असमथे है, यही मुहताजी इंश्वर में 
आती है। इसका उत्तर यह है कि जो वात कपाल-कल्पित 
है और असम्भव बात को सम्भव मान रही है उसमें ऐसी आप- 
त्तियाँ श्रवश्य आवेंगी । इस हुज्जत (विवाद) में एक श्मसम्भव 
बात का सम्भव मानकर यह वितण्डावाद किया जाता है । 
बचुतसी ऐसी असम्भव बाते हैं कि जिनके सम्भव मानकर प्रश्न 
किया जाय कि क्या ईश्वर ऐसा कर सकता है ? तो भअ्रन्त में 
यही उत्तर देने पर बाधित होना पड़ेगा कि नहों । उदाहरण कं 


४६ अ्रधमर्षण रहस्य । 


लिए दे-एक प्रश्न किये जाते हैं। क्‍या इश्वर खुदकुशी (आत्म- 
घात) कर सकता है? क्या इंश्वर किसी पापी मनुष्य को 
यह दण्ड दे सकता है कि उसको अपने राज्य से निकाल दे ९ 
उत्तर यही देना पड़ेगा कि नहीं; क्‍योंकि जो खुदकुशी कर 
सकता है वह ईश्वर नहीं ओर जो इश्वर है उसकी खुदकुशी 
होना मान लेना उन्माद है। इसी प्रकार से काई स्थान काई 
दिशा ऐसी नहीं हो सकती कि जहाँ इंश्वर का राज्य न हा, 
तब राज्य-निकासे का दण्ड देने का प्रश्न एक असम्भव वात 
का सम्भव मानकर किया गया है; इसलिए उसका उत्तर 
यही हो सकता है कि इश्वर ऐसा नहीं कर सकता आर 
यह उत्तर ठीक भी है और इससे इंश्वर की स्वेशक्तिमत्ता 
अथवा उसके किसी अधिकार में त्रुटि नही आती । इसलिए 
यह मत कि इंश्वर ने जीव और प्रकृति का शून्य से रचा अयुक्त 
और मानने योग्य नहीं। इस मत के विषय में एक आर 
कठिन प्रश्न यह उत्पन्न होता है कि जो वस्तु हादिस (किसी 
समय विशेष में रची गई ) है वह अवदी, अनादि नहीं 
हो सकती, इसलिए यदि जीव भ्लार प्रकृति हादिस हैं ते वे 
अ्रवदी नहीं यानी किसी न किसी समय में बे नहीं रहेंगे। 
इस संसार में हम यहो देंख रहे हैं श्रार बड़-बड़ वेज्ञानिक इस 
बात में सहमत हैं कि सूर्यादि लोक तथा सारा संसार एक 
समय में नहीं रहेगा ग्रौर जिस वस्तु से यह बना हे उसी वस्तु 
में परिवर्त्तित हे जावेगा, तब यह फहना कि बहिश्त ओर 
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डसके भोग्य-पदाथे अथवा नरक ओर तत्सम्बन्धी पदार्थ सदेव 
के लिए बने रहेंगे प्रमाण-शून्य और युक्ति-रहित है। जब 
स्वग, नरक अवदी नहीं तो कयामत के पश्चात्‌ जीवों का 
निवास-स्थान क्या होगा ? और सज़ा-जज़ा की व्यवस्था जो 
इश्वर ने कृयामत के दिन सद्देव क॑ लिए रकखी उसका व्यव- 
हार में आना ( भ्रमक्दद्रामद ) असम्भव है । प्रशंसित सर 
अल्ीवर लोज सायंसवेत्ता अपनी पुस्तक (#५॥0० री ग्राक्षा) 
मनुष्य-उत्पत्ति नामक में कहते हैं-- 
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82-88. 5।॥ ॥70, अर्थात्‌ विचार से प्रथक्‌ कोई अन्य संसार 
(बह्दिश्त व दाज़ख) नहों है। सारा संसार एक हे; झानवाली 
दुनिया कुछ नही जिसका हम आनेवाली दुनिया कहते हैं वह 
इस संसार के साथ वत्तमान व समकालीन है । 

यदि यह कहा जाय कि इंश्वरीय बातों में श्र छु को दखल नही 
है, तब ते बड़ी ही झ्रापत्ति आ जावेगी । घृणित से घृणित बातों 
और असम्भव से असम्भव कल्पनाओं पर धमे की मुद्दर लगाकर 
उनको प्रचलित करने का साहस कर सकते हैं; भले-बुरे श्र 


पाप-पुण्य में निणेय करना अ्रसम्भव हो जावेगा। यह 
कोई कल्पित विवाद नहीं है वरन्‌ इतिहास बतलाता है कि 
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समय-समय पर ऐसा हेतता रहा है। ईश्वर के नाम पर धर्म की 
छाप लगाकर बुरी से बुरी बातों का प्रचार मनुष्य-स मुदाय में 
किया गया है, मनुष्य का बलिदान ईश्वर के रिभाने के लिए 
प्रचलित था ; साधारण मनुष्यों में नहीं वरन्‌ प्रतिष्ठित पुरुषों 
में भी, जो ईश्वर के नबी उस समय में माने जाते थे; उन्होंने 
भी अपने पुत्रों का बलिदान इश्वर की प्रसन्नता के लिए किया । 
जीवों के बलिदान की प्रथा का हज़रत इंसा ने आकर उठाया। 
एक बड़ा समुदाय गाश्त खाने, शराब पीने तथा अन्य इन्द्रियां 
के भाग-विज्ञास का धर्म का मुख्य साधन मानता था आर 
कदाचित्‌ कुछ लोग अब भी मानते हैं जेसे 'मद्य मांस च मीन 
च्‌ मुद्रा मैथुनमेवच । एते पंच मकारा: स्युर्मोक्षदा हि युगें 
युगे ॥? मद्य ( शराब ), मांस, मीन ( मछली ), मुद्रा ( पूरी- 
कचोारी और बड़े राटी आदि चर्वण यानि मात्राधार मुद्रा ) 
और पाँचवाँ मैथुन मोक्ष के देनेवाले हैं। इसलिए यह 
कहकर किसी बात की टाल देना कि ख़ुदा की बातों में मनुष्य- 
बुद्धि का दखल नहीं है और उसकी छान-बीन और कसौटी 
का ज़रिया मनुष्य के लिए कोई नहीं है--एक बड़ा श्रापत्ति- 
जनक और मनुष्य-जाति की अ्रवनति का कारण हो सकता 
है। परिणाम यह निकला कि सवेशक्तिमान्‌ इत्यादि शब्दों के 
ऐसे श्रथे न लेना चाहिए जो बुद्धि-विरुद्ध औ्रार युक्ति-शून्य हैं। 
सर्वशक्तिमान्‌ कं यही श्रथे हैं कि इस सृष्टि में जो कुछ है, 
हुआ और होगा, इश्वर उन सबका बिना किसी अन्य शक्ति 
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ग्रैर सहायता के स्वयं कर सकता शझौर करता है; इसलिए 
जीव और प्रकृति का हादिस कह्दना या शून्य से बनना, यद्द 
कथन सर्वथा अ्रसम्भव कऔ,औरर मानने योग्य नहीं है । 

दूसरा मत द्वेतवाद के अन्तगंत यह है कि प्रकृति व पुरुष 
अथवा जीवात्माएँ और सृष्टि-रचना की सामग्री के अतिरिक्त 
तीसरी शक्ति को आवश्यकता नहीं। यह मत प्रत्यक्ष-प्रमाण 
के विरुद्ध है। यह बात प्रयक्ष द्वैे कि जीव बद्ध श्रार अल्पज्ञ 
है और वह प्राकृतिक रचना क॑ बन्धन में हे, तब यह कदापि 
नहीं कहा जा सकता कि जीवों को प्रकृति पर अधिकार है। 
नहीं, नहीं, जीव का अपने कर्म क॑ फल भागने में भी खतनन्‍्त्रता 
नहीं है क्‍योंकि यदि जीव को प्रकृति पर भ्रधिकार होता ते 
वह उसके बन्धन में न पड़ता । यदि जीव का अपने कर्मों 
के फल भोगने में खतन्त्र मान लिया जाय तो यह प्रद्यक्ष के 
विरुद्ध है, क्योंकि पाप-कर्म का फल दुख है श्रार संसार में 
देखा जा रहा है कि दुख कोई भी खतनत्रता से नहीं भेगता 
वरन जीवमात्र दुख से छूटने का प्रयत्न करते हैं, परन्तु 
उनका प्रयत्न प्राय: निष्फल होता है भर दुख उनका अवश्य 
भागना पड़ता है। यदि कहा जाय कि प्रकृति उनको 
दुख और सुख देती है, तो वह जड़ है उसमें विवेक की सम्भा- 
बना नहीं । यदि कहा जाय कि कुछ ऐसे अटल नियम 
निर्धारित हैं कि जिनके अ्रनुसार जीव खय ही कमे का फल 
भेगता है, तब प्रश्न यह होता है कि उन नियमों का नियन्ता कान 
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है? अर्थात्‌ उन नियमें। के नियन्ता की आवश्यकता होती है। 
यदि इन नियमें। का अनादि माना जाय ते नियम वस्तु न होने से 
स्वरूप से झनादि नहीं हो सकते, इसलिए उनको जीव वा प्रकृति 
के गुण या गुणों का प्रादुभाव मानना पड़ेगा । प्रकृति जड़ होने 
से उस में खय॑ं ऐसे नियमरूपी गुणों का होना युक्ति-शून्य है । 
जीव अनेक , अल्पज्ञ, प्रकृति बन्धन युक्ति-सद्दित होने से, प्रागुक्त 
नियम न उसके निरधांरित हैं और न उसके गुणों का प्रादुर्भाव 
ही हो सकते हैं; इसलिए यह कहना भी ठीक नहीं है कि 
फ्रेवल जीव व प्रकृति से संसार बन गया झ्लौर जीव व प्रकृति: 
मिलकर उसका सभ्वालन नियम-पू्वेक कर रहे हैं । 
अब रहा द्वेतवाद का तीसरा सिद्धान्त कि इश्वर, जीव, 
और प्रकृति तीनों अ्रनादि हैं । ईश्वर सृष्टि-कर्त्ता, जीव माक्ता और 
प्रकृति केवल साधन मात्र है | यह सिद्धान्त ठीक श्रार माननीय 
है ग्रैर इसी सिद्धान्त का प्रतिपादन बेदें में भी किया गया है-जैसे 
“टदासुपणां सयुजा सखाया समान हृक्षं परिषस्वजाते । 
तयेरन्यः पिप्पलं स्वाहत्यनप्सन्तयोा अभि चाकशीति॥ १॥ 
ऋण सं० १ । स० १६४ म ० २० ॥ 
(अर्थ) ब्रह्म और जीव देनों चेतन्यता भ्रौर पालनादि गुणों से 
सदहश व्यापक व्याप्य भाव से संयुक्त परस्पर मित्रता-युक्त सना- 
तन श्रनादि हैं; वैसा ही भ्रनादि मूलरूप कारण ओर शाखारूप 
कार्ये-युक्त वृक्त--भ्रथांत्‌ जो स्थूल्ञ होकर प्रत्मय में छिन्न-मिन्न 
हो जाता है--तीसरा झनादि पदाथे है। इन तीनों के गुण, 
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कर्म शयौर खभाव भी अनादि हैं | इन जीव और ब्रह्ष में से एक 
जो जीव है वह इस वृक्षरूप संसार में पाप-पुण्यरूप फलों के 
परिणाम रूपी रस को श्रच्छे प्रकार भोगता है ओर दूसरा 
परमात्मा कर्मो. के फलों का न भेगता हुआ चारों ओर से श्रर्थात्‌ 
भीतर-बाहर सवत्र प्रकाशमान हो रहा है। जीव से इश्वर व 
इश्वर से जीव और देने से प्रकृति भिन्न-स्वरूप और श्रनादि है । 
अब तक ऋत और सत्य दे का वर्णन आ चुका । इनके अ्रति- 
रिक्त एक तीसरी चीज्ञ की भी सुष्टि-रचना के लिए आवश्यकता 
है; केवल ज्ञान श्रार सामग्री से ही कार्य सम्पन्न होना सम्भव 
नहीं । उस तीसरी चीज़ का वन भ्रागे आता है । 

तप क॑ अथे क्रियात्मक शक्ति, सामथ्ये के हैं। प्रयाजन 
यह कि सृष्टि-रचना करने में ईश्वर के अनन्त सामथ्ये का प्रयोग 
हुआ जिसका भावाथे यह हुआ कि ऋत इश्वरीय ज्ञान, सत्य 
सृष्टि रचने की सामग्री तथा तप ईश्वरीय सामथ्ये के आधार 
पर सृष्टि-रचना हुई । ऋतश्च सत्यश्वाभीद्धात्तपसाउध्यजायत- 
वेद-मन्त्र के इस टुकड़े का यह अर्थ हुथ्रा कि जैसे इस संसार 
में हम देखा करते हैं कि एक चित्रकार जिस चित्र को बनामा 
चाहता है उसका स्वरूप अपने मस्तिष्क में धारण करता है तब 
कागज़ इत्यादि चित्र बनाने की सामग्री को लेकर श्रपनी शारी- 
रिक, मानसिक शक्तियों के प्रयोग-द्वारा उस चित्र का बनाकर 
सम्पन्न करता है। इसी नियम के श्रनुसार बेद में प्रथम ऋत 
अथांत्‌ इश्वरीय अनन्त क्वान का लेख आया है। ऋत के अध्थे 
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हैं पू्णे भ्रनन्‍्त ज्ञान--श्र्थात्‌ जिस ज्ञान के अन्तर्गत सारी सृष्टि- 
रचनाओं का ढाँचा, सारे प्राकृतिक नियम , सारी विद्याएँ, वेद-ज्ञान 
सभी कुछ अनादि काल से स्वयं ही उपस्थित हैं; यही कारण है 
कि उस ज्ञान के सम्बन्ध में काई ऐसा विशेषण नहीं आया कि 
जिससे यह अ्रनुमान किया जाबे कि इंश्वर का अपने ऋत 
(ज्ञान) को ठीक करने या पुणे करने में विचार इत्यादि किसी 
प्रय्च की आवश्यकता पड़ी हो । इसके पश्चात्‌ सृष्टि-रचना की 
सामग्री 'सत्यः का लेख आया है। इसके लिए भी कोई विशेषण 
नहीं आया । इससे स्पष्ट होता है कि यद्द सत्य काई ऐसी 
वस्तु नहीं कि जिसके विषय में यह कहा जा सके कि वह 
काला-पीक्षा इत्यादि रंग-रूपवाला है अथवा उसमें कोई गुरुत्व 
इत्यादि का विशेष गुण हे। वह अव्यक्त कंवल्न सत्‌ माना 
है। इसको हम मैटर (778//0/) भी नहीं कद्द सकते क्योंकि 
मैटर की परिभाषा वैज्ञानिकों ने यह की--(४४४६07 |8 ता 
शो0) ॥08 ए०ं४)।) बह वस्तु जिसमें गुरुत्व है, मेटर है; 
परन्तु गुरुत्व आकषण-शक्ति का परिणाम है भैर आकषण, विक- 
पंण-शक्ति-रचना से पूवे हो नहों सकता। इस सत्‌ को ता 
हम परमाणुश्रों (४४०४७ ० ०।००४७७॥॥०) का समूह भी नहीं 
कह सकते, क्योंकि पश्चिमीय वैज्ञानिकों का अ्रब यह मत हे 
कि अटम्स व इलेक्टरन्स भी संयोगिक हैं। संयोगिक वस्तु 
सृष्टि-रचना के पश्चात्‌ ही हो। सकती है, वह शभ्रनादि कदापि 
नहीं। नवीन वैज्ञानिक मन्तव्य इसके विषय में यह है कि 
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(770//0७)) प्रकृति और शक्ति (॥0०४४) परस्पर रूपान्तर है | 
हमारे शाख्रों में इस सत्‌ की व्याख्या यों आ्राई हे 'सत्वरजस्तमसां 
साम्यावस्था प्रकृति; सांख्य अ० १ सूत्र ६१॥ यहाँ प्रकृति शब्द 
सत्‌ शब्द का पर्यायवाचों है, और इस सूत्र में 'सत्‌” शब्द से 
प्रकृति की उस श्रवस्था से प्रयाजन है कि जिसका बनना कहा 
जाता हैं। 'रज? पातक्तन-पाषण अवस्था का नाम है अर्थात्‌ 
प्रकृति की वह दशा जब सृष्टि बन चुकने पर नियमानुसार 
उसका पालन द्ोता है; 'तम? वह अवस्था है जब यहाँ 
प्रलय के लिए बिगड़ना ही बिगड़ना द्वोता है, यहाँ तक कि 
प्राकृतिक संसार विक्ृत दशा के कारण रूप में आ जाता है । 
फिर उस समय न बनना है न बिगड़ना और न पाछ्तन- 
पोषण है--प्रकृति की निज् दशा है; उस समय इसको केवल 
सत्‌ के नाम से बोधित कर सकते हँ--इसी को साम्यावस्था 
कहते हैं। इन तीन अवस्थाओं को शुद्ध, मध्य भ्रोर जावय 
भी कहते हैं। श्रब ऋत और सत्त्‌ के पश्चात्‌ तप आया 
अधात्‌ उस सर्वशक्तिमान्‌ की पभ्रनन्त सामथ्य से सत्‌ की 
साम्यावस्था--शक्तिहोन दशा--दूर हुईं श्रौर उसमें क्रियात्मक 
शक्ति का प्रादुभाव हुआ । यहाँ पर दो विशेषण जो तप के 
लिए आये हैं वेद की शिक्षा-प्रणाली की विल्चक्षणता विदित 
करते हैं। इद्धात्‌ ( ज्ञानखरूप ) श्रभि ( पूणो ) ये दो शब्द 
हैं। सम्भवतया मनुष्य का यह अ्रम हो जावे कि तप से 
प्रयोजन किसी जड़-शक्ति (8]70 07८०) से है और ऋत से 
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प्राकृतिक श्रनादि प्राकृतिक नियमों (#छापा&! 8७७४ 04 
९७/४7०) से प्रयोजन है, और इन्हीं की सह्वायता से स्वयं संसार- 
रचना श्रनायास (0४ ०॥७०८०) होती है, इसलिए यह विशेष 
वर्णन आया है कि वह सामथ्यं-पूर्ण ज्ञानस्वरूप अर्थात्‌ वह 
ऐसी शक्ति है कि जो स्वाभाविक ज्ञान-सम्तन्न है--भ्रथवा यों 
कहिए कि वह शक्ति पूर्ण ज्ञान-स्वरूप की है कि जिसने अपने 
ऋत सव्वेज्ञता के आधार पर इस सृष्टि का रचा, इसके इंक्षण- 
मात्र से यह सृष्टि उत्पन्न हुईं। यदि अनायास नहीं तो सृष्टि- 
रचना का कोई प्रयोजन भ्रवश्य है। हमारा श्रनुभव भी 
बतलाता है कि ज्ञान-स्वरूप का कार्य कदापि निष्प्रयोजन ( ४/४- 
४7979 ) नहीं हो सकता। इस प्रयाजन को 'द्वा सुपणे 
सयुजा' इत्यादि बेद-मन्त्र वतल्लाता है जिसका वर्णन इस पुस्तक 
में ऊपर श्रा चुका है । इसी रचना-द्वारा जीव अपने भले-बुरे 
कमों के फल भोगता, अ्रपने कतव्य-पालन-द्वारा अभ्युदय व नि:- 
श्रेयस्‌ प्राप्त कर परम पद के आनन्द का भागी बनता है । उसने 
हमारे लिए न केवल अद्भुत भोग्य पदार्थ हो उत्पन्न किये ओर 
हमकी इनके भागने की सामथ्य दी वरन्‌ हमारे लिए 'ऋत? 
बेद का भी प्रकाश किया। सबसे प्रथम गुरु हमारा वही है 
प्प्‌ पूर्वेषामपि गुरु: कालेनानवच्छेदात्‌ ।! थाग० समाधिपाद 
सूत्र ९६ ॥ यहाँ पर बड़े महत््वपूण आस्तिकवाद की अपूर्व 
मीमांसा सृष्टि-रचना के रूप में की हे। यही एक ऐसा 
विषय है कि जिसकी भूल-भुलैयों में पड़कर बड़े-बड़े वेज्ञानिक, 
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फिलासफसे सन्‍्मार्ग से प्रथक्‌ हें संदिग्धवादी नास्तिक हो 
जाते हैं । 

भ्रथ इससे झ्ागे वेद-मन्त्र सृष्टिरचना का क्रम बतत्लाता 
है कि इसके पश्चात्‌ रात्रि उत्पन्न हुईं भ्र्थात्‌ ऋत, सत्‌ श्रौर 
तप--इन सृश्टि-रचना के तीनों साधनों--के प्रयाग से रात्रि का 
प्रादुभाव हुआ । यहाँ पर शड्ढा होती है कि अभी ठो पर- 
माणुओ्रों के बनने तक का कथन नहों अआ्राया--सूर्य इत्यादि की 
उत्पत्ति का तो कहना ही क्या । इसका वन श्रभी प्रानेबाला 
है, फिर रात्रि उत्पन्न होने से क्‍या प्रयोजन? यदि कहा जावे 
महारात्रि श्रर्थात्‌ प्रलयावस्था से प्रयोजन है ता प्रलय तो था 
ही, प्रलय-समाप्ति पर सृष्टि-रचना का आरम्भ हुआ करता है । 

यहाँ पर यदि रात्रि शब्द का श्रथे प्रलय-काल है ते मन्त्र 
के उपयुक्त भाग के दूसरे ही श्रथे करने होंगे भ्रर्थात्‌ इश्वर के 
तप-सामथ्ये से ऋत? वेद, इश्वरीय ज्ञान का प्रादु्ाव हुआ | 
सत्रूपी प्रकृति से सृष्टि बनी, उस्री तप से प्र्लयय भी हुई 
भ्रथात्‌ इश्वर की सामथ्य से ही सृष्टि की रचना श्रार उसी 
सामथ्ये से सृष्टि का विध्वंस भी हुआ। भावाथे यह कि 
ईश्वर की सामथ्य से वेदों का प्रकाश, सृष्टि-रचना की सामग्री 
का प्रादुर्भाव श्र इंश्वरीय सामथ्य से ही सृष्टि-रचना श्ौर 
फिर अन्त में डसका विध्वंस होता है । 

परन्तु जब हम पूर्वोक्त वेद-मन्त्र से सृष्टि-रचना का क्रम 
दिखलाते ओर तत्‌ का अ्रथ तत्पश्चात्‌ करते हैं तो पृबे-वर्शित 
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शान का समाधान आवश्यक हो जाता है। यहाँ रात्रि का 
अ्रथे उस अ्रवस्था से कहा है कि जे वास्तव में न तो महा 
प्रलय पशवस्था ही रही और न प्रभी सृष्टि रूप में ही आई । 
प्रल्लय के विषय में महषि मनुजी महाराज लिखते हैं-- 
“आसीदिद॑ तमेभूतमप्रज्ञातमलक्षणम्‌ । 
अप्रतक्‍्यमविज्ञेय॑ प्रस॒ुप्रमिव सवंतः ॥ दे 
मनु० अ० १ कछो० £ ॥ 
यह विश्व (महाप्रलय काल में) प्रकृति रूप रहा और लक्षणों 
से रहित तथा तक-द्वारा ओर स्वरूप से जानने के अयोग्य सब 
ओग से निद्रा की सी दशा में था । परन्तु यहाँ मन्त्र में रात्रि 
से उस दशा से प्रयोजन है कि जब सत्‌ (प्रकृति) में उस 
सृष्टिकर्ता की सामथ्य से उसकी साम्यावस्था में विषमता पैदा 
दे। गई ते उसकी दशा जो अरब तक व्यवहार-शून्य अकथनीय 
थी, न रही; अथात्‌ वह व्यवहार-योग्य शक्ति-सम्पन्न हो गई 
परन्तु अभी तक व्यावहारिक रूप में नहों आइ। प्रल्लय में 
सत्‌ प्राय: मृतक सा था अ्रव उसमें एक प्रकार का जीवन 
ध्या गया और उसकी दशा सुषुप्ति दशा-तुल्य हो गई । जैसे 
रात्रि घोर तम-युक्त ब्यवहार-रहित दशा का बोध कराती है 
परन्तु वह सर्वाड्ढ व्यवद्दार-शून्य दशा नहों कही जा सकती; 
इसी प्रकार की दशा का बाधक शब्द रात्रि यहाँ प्रयोग में 
ध्राया। इस अल्लौकिक रात्रि से वतमान समय की तरह 
दिन के अ्रभाव-रात्रि से प्रयाजन नहां। 
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तत्पश्चात्‌ प्रकृति की साम्यावस्था टूटनें के कारण उसमें 
हलचल ( 7॥000ा ) उत्पन्न हुई जिसक कारण प्रकृति महत्तनव 
रूप &3में परिवति त हे! गई । इसी महत्तत्वमय भ्राकाश को 
'समुद्र: श्रणवः? कहा है भ्रर्थात्‌ परमाणुमय महान समुद्र; 
इस ममुद्र से प्रथ्वी पर के समुद्रों से प्रयोजन नहीं क्योंकि 
अभी तक सुय इत्यादि लोक-लेकान्तर कुछ भी नहीं बने हैं, 
परन्तु प्रयोजन यह है कि प्रकृति में परिवत्तन हुआ ओर उसने 
एक ऐसा रूप धारण किया जे अभी तक (809, ॥0एं०, 
५७४००००) जल, वायु, प्रथ्वीरूप में कुछ भी नहीं है परन्तु परम 
सूक्ष्म वस्तु बन गई और सारा आाकाश-पोक्नलापन ( »]१४००७ ) 
उससे भरा पड़ा है, इसी को समुद्र: अ्रणंव: कहा है । 

'समुद्रादणवादधिसंवत्सरों अजायत । 
अहे रात्राणि विदधद्विश्वस्य मिषता वशी ॥! 

अब तक सृष्टि-रचना क॑ साधन तथा उसकी सामग्री का 
वशेन किया गया और यह भी बतलाया कि वह किस क्रम से 
काय-रूप में लाने के योग्य बनाई गई, श्रार वह कान और 
केसी शक्ति है कि जिसने यह सब क्रिया की ? श्रब इसके 
भ्रागे दूसरे मन्त्र में सष्टिरचना का वर्णन किया जाता है। 
जब प्रकृति ने महत्तत्तरूप धारण कर लिया तब संवत्सर 

४ यह महत्तत्त्व जो कि इंथर ( [7]0+ ) से भी सूक्ष्म है --क्येंकि 
इंथर एक प्राकृतिक व्यावहारिक वस्तु मानी गई है, परन्तु महत्तत्त्व 
सृष्टि-रचना की सामझ्री मात्र हे--- 
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उत्पन्न हुआ । संवत्सर काक्ष की नियत श्रवधि को कहते 
हैं; जैसे व्यवहार में वर्ष इत्यादि हैं। संकल्प में भी संवत्सर 
की गणना आई है। यहाँ भश्रभी सूय, चन्द्र इत्यादि तथा 
पृथ्वी उत्पन्न नहीं हुई इसलिए किसी व्यावहारिक वर्ष, 
महीना काक्त का वशन अ्रसम्भव है वरन यहाँ अ्द्य-दिन से 
प्रयोजन है अर्थात्‌ वह नियमित काल कि जो सृष्टि के बनने के 
अआारम्भ से उसके नाश को प्राप्त होने तक हुआ करता है-- 
(उसका) आरम्भ हुआ | जब सब सामग्री सृष्टि बनने की 
ठीक-ठीक दशा में झा गई तब सृष्टि बनना वास्तविक रूप से 
प्रारम्भ हो। गया, प्रकृति के परमाणु विविध रूप धारण करने 
लगे, पशञ्चतत्त्वादि उत्पन्न हुए, उनसे लोक-लेकान्तर बने, फिर 
चराचर जगत्‌ की रचना हुई श्रर्थात्‌ जिसको ब्रह्म-दिन कहते 
हैं उसका प्रादुर्भांव हुआ। वास्पवाद के भ्नुसार इसका 
वर्णन यों होता है कि ज्यों-ज्यों उस परमाणुमय महान समुद्र 
में ( भ्रणेव ) हलचल द्वोती गई त्यों-यों वह महान समुद्र उस 
गति के कारण उत्तरोत्तर सक्षम से स्थूल रूप धारण करता गया; 
यहाँ तक कि प्रकृति ने वाष्प-रूप (00७)१०) धारण किया और 
फिर शने:-शने: गाढ़ो पड़ती गई भर उसी से आकषण, विकषण 
गति, प्रतिगति (०आएंफुल॑छ तप ७७॥0४[7४७) 707008) 
नियमानुसार सयमण्डल वनकर अपने वतमान रूप में काये 
करने लगा जिसका परिणाम दिननदरात्रि है । 

शंका यह होती है कि संवत्सर ते ब्रक्म.दिन तथा ब्रद्म- 
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रात्रि दोनां का मिल्काकर कहे ते रात्रि तो थी ही उसक॑ 
पश्चात्‌ ब्रह्म-दिन आरम्भ हुआ इसलिए संवत्सर का उत्पन्न 
होना किस प्रकार कहा जा सकता है ? इसका उत्तर यह है 
कि वास्तव में ब्रह्म-दिन ही ऐसा है कि जो ज्ञेय है श्रेर जिसका 
वन सम्भव है; ब्रह्म-रात्रि तो कंवल ब्रह्म-दिन के अभाव 
का कहते हैं। वास्तव में, वह प्रागुक्त मनुजी क॑ कथना- 
नुसार अकथनीय ओर अज्ञेय है। एक प्रकार से व्यावहारिक 
संवत्सर का भी यही हाल है। दिवस के अभाव का रात्रि 
कहते हैं, इसलिए सृष्टि-रचना के शआ्रारम्भ का संबत्सर का , 
उत्पन्न होना कहा है। सृष्टि-रचना आरम्भ होने के पश्चात्‌ 
क्रमश: अद्दोरात्रि (दिन-रात) उत्पन्न हुए यानी पृथ्वी, सूर्य इत्यादि 
लेोक-लेकान्तर की रचना से दिन-रात्रि का भेद-भाव उत्पन्न हुआ; 
क्योंकि जेसे प्रथ्वी भ्रपनी कीली पर घूमती है तो उसके जिस 
भाग पर जितने समय तक सूय का प्रकाश पड़ता वह्दी दिवस 
ओर इसके विपरीत का नाम रात्रि है | 

यह खय प्राकृतिक नियमानुसार चल रहा है ।  काई विशेष 
चैतन्य शक्ति इस की शास न-कर्ता नहीं है ग्रार उस शक्ति से हमारा 
कई विशेष सम्बन्ध नहीं । जितना चेतन्य वा जड़ जगत्‌ है उसका 
निर्माता वा शासन-कर्ता परमात्मा है। सुर्ये, चन्द्र, प्रथिव्यादि 
लेक-लेकान्तर उसकी सत्ता से स्थिर श्लोर उसी के नियमों के 
झधीन काये कर रहे हैं। जीवें का उनके कर्मानुसार सुख-दुख 
का देनेवाज्ञा वही है। जैसे राजा का सारा प्रबन्ध उसके राज्य 
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में हुआ करता है--यथा, नहरें, सड़कें निकालना, उनकी रक्षा 
करना, श्रपनी प्रजा में न्यायालय स्थापित करना, सज्जनों की 
रक्षा करना ओर दुशोों को दण्ड देना इत्यादि-इत्यादि इसी 
प्रकार इस जगत्‌ का खामी सर्वेशक्तिमान्‌ न्‍्यायकारी ईश्वर इस 
जगत्‌ को वश में कर उस पर शासन कर रहा है। यह मत 
समझे कि यह जड़ जगत्‌ मनुष्य के पाप-पुण्य सभी कर्मो का 
फल क्‍या देगा, इसलिए हम जो चाहें करें--राजा और समाज 
के अतिरिक्त हमारा शासन-कर्त्ता कोई नहीं । मन्त्र कहता है 
नहीं! नहीं! विश्व का शासन-कर्त्ता काई और ही है जे। सव्वेक्ष 
सर्वेव्यापक, सर्वेशक्तिमान्‌ है, जिसने जगत्‌ को रचा है। 
राजा और समाज बिरादरी की व्यवस्था से चल रहे हैं। आप 
छल, छिद्र, खुशामद, रिश्वत, आदि से बच भी जावें परन्तु 
ईश्वर की व्यवस्था से कदापि बच नहीं सकते । वशी शब्द से 
इसी महत््य का दिखलाया है इस प्रकार वशी शब्द गूढ़ाथे 
वाचक है। जैसे किसी राज-प्रबन्ध के सारे क॑ सारे कमेचारी 
राजपुरुष रूपी केन्द्र शक्ति के श्रधीन हुआ करते हैं इसी प्रकार 
इस सारी अ्रपार सृष्टि में जे. ईश्वरीय नियम कमेचारियों का 
काये कर रहे हैं वे क्र अलैकिक शक्ति के वशीभूत हैं | यहाँ 
पर यह प्रश्न कदाचित्‌ उपस्थित होता है कि मनत्रों में कर्मों का 
फल्ल देने का वर्णन तो आया ही नहीं फिर यह श्रथे क्‍यों और 
कैसे किया गया ? इसका स्पष्ट उत्तर यह है कि वेदों की 
प्रथाली यही है, एक वा दे! शब्द गृढ़ाथेवाची संक्रत मात्र 
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से भरा जाते हैं कि जिनके अन्तर्गत बहुतसा भावाथे रहा 
करता है जैसे ओ ३म , हिरण्यगर्भ: इत्यादि शब्द हैं। इसी प्रकार 
जब वशी शब्द पर विचार किया जाता है कि यह सारा विश्व, 
जिसके अ्रन्तगंत सारे जीव विविध योनियोां में उपस्थित हैं 
झोौर जिसके अन्दर उनके सब भोग्य पदाथे भी विद्यमान हें 
ओर इंश्वर क॑ वश अधेात उसके अधिकार में मेग्य, भेग, 
भाक्ता तीनों हैं श्रार कोई भी कमे बिना फल के नहीं रहता 
(2१७ 866 कछांचरिएा, ॥5% 00860] पशआठ0४ 8 98 पराएअइमतो 
[७४.) । संसार के सारे काये किसी न किसी नियम के 
ध्रधीन ही हुआ करते हैं चाहे वह नियम लैौकिक हो अथवा 
अ्रदीकिक ओर सारे नियमें। का अन्तिम आधार वही निरा- 
धार है ग्रार उसी के राज-प्रबन्ध के वशीभूत यह सारा विश्व 
है इसलिए वही कर्मा का फल-दाता है। यह भावाथे ““विश्वस्य 
मिपषतेा वशी” से स्पष्ट है। ऊपर कह्देहुए भावाथ को साक्षात्‌ 
करने के लिए जब हमारा चित्त इश्वरीय शासन की सांसारिक 
घटनाओं की ओर जाता है ओर हम उसके राज-प्रबन्ध का 
देखते हैं कि एक श्रोर ते सूये, चन्द्र इत्यादि हमको प्रकाश पहुँचा 
रहे हैं हमारे जीवनाघार बने हैं, दूसरी ओर वायु हमारी प्राण 
तथा स्वास्थ्य-रक्षा कर रही है । प्रथ्वी नाना प्रकार के फल्न-फ़ूल 
तथा अन्न उत्पन्न कर हमकीा षट्रस भेजन पहुँचाती है, सर्वोत्तम 
मनुष्य-योनि का लाभ हमका उपलब्ध है, जिसके द्वारा 
लैाकिक श्रौर पारलाकिक उन्नति की पराकाष्ठा को हम पहुँच 
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सकते हैं। यह ईश्वर-प्रदत्त मानुषी बुद्धि की विचित्रता है कि 
हमने जल, थल्त श्रौर वायुमण्डल्ञ की सेकड़ों कास की यात्रा 
करनेवाले यान बना रक्खे हैं। पनडुब्बी, स्टीमर, रेल, मे।टर 
ग्रौर हवाई जहाज़ सब मानुपी बुद्धि के आविष्कार हैं। दूसरी 
ओर जब हमारे सन्‍्मुख शभ्रन्य प्रकार की भयानक घटनाएं आा 
उपस्थित होती हैं जेसे दुर्मिक्ष, भूकम्प, अतिवृष्टि, महामारी, 
विशूचिका, धोर युद्ध, तब हम हके-बक्के बन जाते हें, उनके निषृत्त 
करने में अपनी मानसिक , शारीरिक सब प्रकार की शक्तियां को 
असमथे पाते हैं और वह बुद्धि, जिस पर हमें बड़ा नाज़ है, इन 
दुघटनाओं से बचाने में कत्तव्य-विमूढ़ हो जाती है। सारांश यह 
कि तीनों प्रकार के दुःख अ्रधांत्‌ भ्राध्यात्मिक, आधिदेविक और 
आधिमैतिक भी एक बड़ी मात्रा में इस संसार में विद्यमान हैं। 

एक ओर मनुष्य-यानि दूसरी ओर प्रोटोप्राज्म ( जा कि 
सवे योनियों का वीयरूप है श्रौर जिसमें श्रभी किसी कर्मेन्द्रिय 
या ज्ञानेन्द्रिय का प्रादुभाव नहीं हुआ है) इन दोनों के मध्य में 
अगणित नाना प्रकार की भोग-योनियाँ विद्यमान हैं। एक ओर 
पर्नालों के कुडौल कीड़े चींटियोां से चुने जाकर दुःसह दुःख से 
पीड़ित हे शरीरांत का पहुँच रहे हैं; दूसरी ओर सुन्दर 
फल-फूलों से सुसज्जित वृक्षों पर, अथवा मीठे निमेल जल की 
बह्दती हुई नदियों ग्रौर भीलों क॑ किनारे, रड्ढ-विरक्क अति 
शोभायमान पक्षिगण सुरीली श्रावाज़ से किल्लोल कर रहे हैं । 
यह ते हुआ संसार की भेग्यावस्था का दृश्य, श्रव कर्मांवथथा 
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की ओ्रेर देखिए । एक ओर वह मनुष्य-स मुदाय दृष्टिगाचर 
होता हे कि जिसके घृणित कर्मों को देखकर त्राहि-त्राहि करना 
पड़ता है | ये दुराचारी, अलसी, पर-धन भर र पर-मन-हरण में 
ऐसे प्रवीण होते हैं कि, चाहे जाति श्रौर धमे रसातल को जाय, 
उनका स्वाथे पूरा होना चाहिए । सहसीरों मनुष्य ऐसे हैं जिनका 
हृदयव्याप्रादि हिंसक जन्तुओं से भी भ्रधिक कठार है । डाका 
डाज्लने के समय जलते हुए फल्लीतों से स्री-पुरुषों की उँगलियाँ 
तथा उनके गुप्त खान जलाकर बछियों की पैनी-पैनी नोंकों से 
उनके शरीर के मम्मस्थान छेद-छेदकर पूछते हैं कि बताओरे 
तुमने धन कटद्दाँ गाड़ रक्खा है। मलावार ओऔ,्रर काहाट की 
करुणामय दुघेटनाश्रों को स्मरण कर किसको रोमाच्य नहीं 
होता । छल्ल, छिद्र, काम, क्रोध, मोह ओर लोभमय सारा 
संसार हो रहा है जिसको देखकर पाश्चात्य विद्वानों में एक 
मत निराशाबादियों का स्थापित हो गया है। दूसरी ओर 
जब हम देखते हैं ते। श्रनेक धर्मात्मा, साधु, सज्जन, सदाचारी, 
परापकारी, महानुभाव हैं, जिनके दशेनों से नेत्र ठप्त हो जाते 
हैं; जिन्होंने सेकड़ां अनाथालय, विद्यालय, श्रौषधालय और 
धर्मशालाएँ स्थापित कर रक्खी हैं। सहस्रों पुरुष विद्यारत, 
धर्मरत, साक्षात्‌ परापकार की मूत्ति बने हुए हैं गैर संसार के 
दुःख-निवारणाथ अपना तन, मन, धन, सब निछावर कर 
रक्‍खा है; मनुष्य का ते कहना द्वी कया चींटी तक को दुःखी 
नहीं देख सकते । यह हुई संसार की कर्मावस्था। कर्मावस्था 
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ओर भेग्यावस्था का घनिष्ठ सम्बन्ध है। कायिक, वाचिक, 
गैर मानसिक कोई भी कसे निष्फल नहीं श्रौर काई भी फल 
बिना कमे के नहीं, चाहे यह परिणाम तत्कात्न हो श्रौर 
चाहे काल्लान्तर में । परिणाम यह निकला कि दशित कम- 
अवस्था श्रौर भाग्यावश्ाा तथा उस राजराजेश्वर की व्यवस्था 
का देखकर हम पर यह प्रकट हो! जाता है कि हम कमे करने 
में खतनत्र श्रेर फल सोगने में परतन्त्र हैं--उस अनादि, 
अनन्त, सर्वज्ष, सर्वशक्तिमान की सर्वग्राह्दी न्‍्याय-व्यवस्था के 
वशीभूत हैं। उसके नियमों के पालन में भलाई और उल्लड्ठन 
में अधागति हे । 

“सिषते वशी?--सहज स्वभाव से जगत्‌ को वश में किया 
हुआ है। सहज स्वभाव का गूढ़ाथ यह है कि जैसे पलक 
खभाव से खुलते व बन्द द्वोते हैं, रुधिर का सभ्वालन शरीर में 
बिना किसी प्रयत्न के होता है, प्राण, अपान सोने में भी कार्य 
करते हैं इसी प्रकार ईश्वर सर्वव्यापक, सर्वेज्ञ और सर्वशक्ति- 
मान होने के कारण बिना किसी परिश्रम, प्रयत्न अ्रथवा बिना 
किसी साक्षी आझ्रादि की आवश्यकता और बिना किसी की 
सद्दायता के श्रपना सारा राज-काज सहज स्वभाव से 
करता है-- 

जब हम विचार करते हैं ते स्वयं यह प्रश्न उपस्थित होता 
है कि सहज खभाव क्यों कहा गया। इसका उत्तर खाजने 
में प्रथम यद्द विचार होता है कि खाभाविक काय के लक्षण 
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क्या हैं? उत्तर मिलता है कि खाभाविक काय वह है कि 
जिसके करने में पुरुषाथे विचार व प्रयत्न श्रादि कष्ट न सहने 
पड़ें श्रेर किसी साधन की सहायता की आवश्यकता प्रतीत 
न हो जैसे मनुष्य में श्रांखों का खुलना श्रौर मिचना स्वाभा- 
विक है। विचार करने की श्रावश्यकता होती है कि उस 
परमात्मा में वे गुण और शक्तियाँ कान हैं जिनके भ्रद्भुत होने 
के कारण वह इस अपार संसार का शासन सहज सखभाव ही 
से अ्र्थात्‌ बिना प्रयास कर रहा है। राजा को न्याय करने के 
लिए साक्षियां की आ्रावश्यकता पड़ती, उसके कथन में सत्या- 
सत्य के विवेकाथे साथापच्ची करनी पड़ती है। यदि राजा 
स्वेज्ञ होता तो उसका इसकी कुछ आवश्यकता न थी। 
ईश्वर सर्वज्ञ है, इसलिए उसको न्याय करने में किसी विचार 
अथवा साक्षी की सहायता की भ्रावश्यकता नहीं। राजा 
को राज्य-प्रबन्ध तथा दण्ड देने के लिए कमेचारियों की आव- 
श्यकता पड़ती है। यदि राजा सर्वेशक्तिमान होता ते उसको 
श्रावश्यकता न थी; ईश्वर सर्वशक्तिमान्‌ है इसलिए उसको 
किसी की सहायता की आवश्यकता नहीं । एक इंजीनियर 
को एक यन्त्रालय के चलाने ओर ठीक रखने के लिए साधनों 
तथा श्रन्य मनुध्यों की श्रावश्यकता होती है, ईश्वर स्वेग्यापक 
ग्रर सर्वेशक्तिमान्‌ है इसलिए उसका किसी साधन ओर 
धन्य पुरुष की सहायता की श्रावश्यकता नहीं, इत्यादि-इत्यादि 
विचारों से हमका यह प्रकट हो जाता है कि यहाँ पर सहज 
९. 
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स्वभाव शब्द उस परमात्मा की सर्वेज्षता, सर्वव्यापकता ओर 
सर्वशक्तिमत्ता का ज्ञान हमको कराता है, दूसरे सहज स्वभाव 
को भाव को स्पष्टीकरण करने में इंश्वर के प्रति व्यभिचारी होने 
से बचते हैं। जब कि हम इंश्वर का अखण्ड, एक रस, 
इत्यादि मानते हैं श्रैर साथ ही साथ यदि हमारे विचार यह 
भी हैं। कि परमात्मा को भी सृष्टि-रचना अ्रथवा उसके राज्य- 
प्रबन्ध के लिए उन अल्पशक्ति मनुष्यों की भाँति विशेष उद्योग 
करना पड़ता है तब इन दोनों विचारों में व्यभिचारता आती 
है; इसके निवारणाथे ““'मिषत:”? शब्द आया है । जब मनुष्य 
को यह ज्ञात हो जाता है कि वह एक ऐसे राजराजेश्वर क॑ राज्य 
में बसता है कि जे। न्‍्यायकारी, सर्वशक्तिमान्‌ और सर्वेज्ञ एवं 
सर्वेव्यापक है, तब यह बात उसके हृदय में अंकित हे 
जावेगी कि ऐसे राजा की न्याय-व्यवस्था से वह कदापि बच 
नहीं सकता और उसकी अपने कर्मों का फल अवश्यमेव 
भेगना पड़ेगा। राजा और समाज तो मानसिक पापों की 
न्याय-व्यवस्था स्थापित ही नहीं कर सकते हैं, परन्तु डस 
सव्वेज्ञ राजराजेश्वर की न्याय-व्यवस्था से हमारा कोई भी 
प्रत्यक्ष अथवा परोक्ष शारीरिक अथवा मानसिक कर्म बच 
नहीं सकता; यदि उसके नियमों का किब्चिन्मात्र भी उल्लं- 
घन होगा तो उसको दुःख-रूपी दण्ड अ्रवश्यमेव भेगना पड़ेगा 
श्रौर यदि उसके नियमें का पूरण्णेतवा पालन करते रहेंगे ते 
मनुष्यरूपी देह फे चारों फल ( धम्म, अथे, काम , मोक्ष ) उप- 
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लब्ध हो सकते हैं अथात्‌ अभ्युदय व निश्रेयस्‌ दोनां को प्राप्त 
कर सकते हैं। पूर्वोक्त बेद-मंत्रों की व्याख्या से स्पष्ट द्वोता है 
कि सृष्टि केसे और किस क्रम से और किसने रची । यह चित्र 
भी भले प्रकार हृदय में अंकित किया गया है कि इस सारी सृष्टि 
पर वही सृष्टि-कर्ता शासन भी कर रहा है। जेसे इस प्रथ्वी पर 
राजा और महाराजा अपनी अपनी प्रजा का पालन-पोषण करते हैं, 
दुष्टों को दण्ड श्रेष्ठों की रक्षा का उपचार करते हैं, इसी प्रकार वह 
राजराजंश्वर सारे विश्व क॑ जीवों पर जो कि उसकी प्रजा हैं 
न्यायपूर्वंक शासन कर रहा है, प्रत्येक जीव को उसके कर्मा- 
नुसार फल दे रहा है, परन्तु हमारा अनुमान बतल्लाता है कि 
सृष्टि की श्रादि से ही जीवों में सुख-दुःख अवश्य विद्यमान हे। 
काई सुखी, कोई दुःखी, काई जीव सर्वोत्तम ज्ञान का प्राप्त होकर 
संसार क॑ सारे सुखेों का भोग रहा है, काई जीव पशु-पक्षी , 
कीट-पतंग, आदि निकृष्ट यानियां में पड़ा दण्ड भाग रहा है | 
मनुष्य-यानि में भी सुख-दु:ख, श्रेष्ठठा आर निम्ृष्टता के भेद- 
भाव प्रद्मक्ष पाये जाते हैं । श्रादि सृष्टि में जब इन जीबों ने 
कोई अच्छा-बुरा कर्म नहीं किया था ता यह भेद-भाव क्‍यों ? 
इश्वर के न्‍्यायपरायण होने में संशय डालता है । इस प्रकार 
की शंका सम्भव द्वी नहीं वरन्‌ इसका घोर आन्दोलन पृथ्वी 
के बड़े से बड़े भाग में मचा हुआ है। सारे यूराप व अमेरिका 
भादि देशों के विद्वानों ने इस प्रश्न का बड़े ज़ोर के साथ 
उठाया है श्रौर इसाई तथा अ्रन्य मतावलम्बो विद्वान्‌ उसको 


द्दप अ्रधमषेण रहस्य । 


ध्रब तक इसलिए हल नहीं कर सके कि वे सृष्टि-रचना कंवल 
एक बार मानते श्रौर जीव के पुनर्जेन्म के चक्र का नहीं मानते। 
इसका परिणाम यह हुआ ओर हो रहा हे कि नास्तिकवाद 
बढ़ रहा है । 

हरबट स्पेन्सर इत्यादि बड़े-बड़े फिलासफर इस प्रकार की 
शंकाओं के सन्‍्तोष-जनक समाधान न होने से नास्तिक बन 
बैठे। इसी शंका का समाधान अगले मंत्र में किया गया है । 

“सु्यांचन्द्रमसा धाता यथापूर्वमकल्पयत्‌ । दिवच्च 
पृथिवीश्वान्तरिक्षमथास्व: ॥ ३॥| ऋ० अ्र० ८झअ० ८व० ४८ ॥? 

सृय्य, स्वप्रकाशित ल्लाक, चन्द्र, दूसरें से प्रकाशित लोक, 
पृथ्वी, प्रकाशरद्दित लाक (जो कि प्रकाश के लिए पूर्वकथित 
सय-चन्द्र दोनों लोकां के आश्रित है) “दिवम्‌””? इन सबका जो 
प्रकाश है, भ्रन्तरित्त अथात्‌ इन सारे के सारे लेाक-ल्लोकान्तरों 
के मध्य का जो अवकाश है सब इंश्वर ने रचा। स्व:, जो 
कुछ सारे आकाश में है श्रर्थात्‌ सारी सृष्टि इश्वर ने रची-- 
“यथापूर्वेमकल्पयत्‌”” जेसी कि पहिले कल्प में रची थी अर्थात्‌ 
इस सृष्टि-रचना से पहिले रची थी । 

सुय्ये, चन्द्रमा, पृथ्वी इत्यादि सारे प्रह-उपग्रह सब उसी 
के रचे हुए हैं। उनके प्रकाश आदि गुण भी उसी के ( सृष्टि- 
रचना के) नियमानुसार इनको प्राप्त हुए हैं। इनके मध्य में 
जे अन्तरिक्ष है अथात्‌ एक की दूसरे से दूरी वह भी उसी की 
निर्माणित है। अकस्मात्‌ नहीं, सारे का सारा सूख्येमंडल्ल 
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अथवा यों कट्दिए कि जितने सूय्येमंडल सारी सृष्टि में हैं उनकी 
चाल के अन्तगंत प्रह-उपग्रहों की चाल आकषण,विकषण , शक्तियों 
के आधार पर है श्रौर इनके संचाल्लनाथे तथा इन शक्तियों के 
परस्पर व्यवहाराधे यह श्रावश्यक था कि इनकी एक दूसरे से 
दूरी श्रौर दूरी के बीच का अवकाश ठीक-ठीक निर्माणित करके 
रकखे जावें, श्रार इनकी परस्पर की गति प्रतिगति के लिए भी 
इम दूरी के निर्माण की इस प्रकार से श्रावश्यकता थी जैसी कि 
विविध यन्त्रालयों में (इजन इत्यादि) विविध यंत्रों का निर्माण 
कर रक्खा जाता है। मंत्र बतत्ञाता है कि इन लो क-ले।कान्तरों 
की दूरी भी इश्वर ने नियमानुसार ही रक्खी है। अ्रनायास 
नहीं --अन्त फा यह भी बतल्ला दिया कि संसार में दृश्य-अरहृश्य 
जो कुछ है सब उसी का रचा हुआ है । 

“यथापूबेमकल्पयत्‌? जिसका अ्रथे है कि सूखये चन्द्रमा 
आदि सारी चीज़ेंपूवे की तरह पैदा कीं । इस सृष्टि की श्रादि 
के पूव एक दूसरी ही सृष्टि की (इससे पूर्व) रचना से प्रयोजन 
है, जिसका विस्ताररूप से यह भ्रथे है कि जैसे इस समय में 
इंश्वरीय अन्याय व्यवस्थानुसार जीवों के सुख-दुःख तथा श्रन्य 
भेद-भाव दिखलाई देते हें उसी प्रकार से पूर्व सृष्टि में थे और जब 
कि वेदों के विषय में यह सिद्धान्त है कि वेद इश्वर ने श्रादि सृष्टि 
में श्रग्नि, वायु आदि ऋषियों के द्वारा मनुष्यों फे हिताथे उत्पन्न 
किये, “सपृवंषामपिगुरु: कालेनानवच्छेदात्‌?ः (येग० समाधि 
पाद सू० २६) सब गुरुओं का आदि गुरु परमेश्वर है जिस पर 
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काल का भी अप्तर नहीं हेो।ता है, ते यह परिणाम निकलता है 
कि पृ सृष्टि में भी इसी प्रकार इंश्वरीय ज्ञान (वेद) मनुष्यों को 
इसी प्रकार दिया गया और तब भी मनुष्यों का यही उपदेश 
“सूर्यांचन्द्र?? इत्यादि किया गया जिसका परिणाम यह निकला 
कि उससे भी पूवे ऐसा द्वी हुआ । सारांश यह कि इसी प्रकार 
इश्वर, सृष्टि का अनादि काल से बनाता-बिगाड़ता चल्ला आता 
है और जीवों को उनके कर्मानुसार फल भुगाता है भ्रर्थात्‌ सृष्टि 
प्रवाह से अनादि ओर जीव के कम अनादि हैं आर इसी लिए 
“यथा-पुवेमकल्पयत्‌?? के साथ कोई संख्यावाचक शब्द एक भी 
नहीं आया । इसकी कोई अवधि नियत करना भी तक और बुद्धि 
के विपरीत है । इस प्रकार तकं-प्रमाण से भी सृष्टि-रचना तथा 
विध्वंस होने का चक्र, प्रवाह से अ्रनादि सिद्ध द्वोता है। इससे 
प्रागुक्त संशय के निवारणाथे कि ईश्वर ने सृष्टि क्यों रची?” और 
भ्रादि सृष्टि में जीवों का विविध योनियाँ क्‍यों दों, श्रैर उनके 
सुखी-दुखी क्यों बनाया ? यह मंत्र बतलाता है कि सृष्टि प्रवाह 
से भ्रनादि है और जीवों के कम भी अनादि हैं । जब सृष्टि प्रवाह 
से अनादि है तब यह प्रश्न बनता द्वी नहीं कि जीव जब प्रथम- 
प्रथम पेदा हुए तब उनके शुभाशुभ करे न थे । इससे एक बात औ्रौर 
भी निकलती है कि जीव शरीरान्त ते क्या सृष्टि क॑ अ्रन्त द्वोने पर 
भी कर्म-फल से नहीं बच सकता । उसके सच्चित कमे वासनारूप 
से उसके साथ रहते हैं श्रौर जब प्रह्लय के पश्चात्‌ सृष्टि फिर 
से उत्पन्न हुई ते जीव प्रारच्धरूप में उनके फलों का भेगता है । 
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इस मन्त्र का भावाथे दो बातें प्रकट कर रहा है कि सारा 
जड़-चेतन्य जगत्‌ व तत्सम्बन्धी व्यवहार प्रवाह से श्रनादि हैं। 
दूसरी बात यह निकलती है कि ईश्वरीय ज्ञान एक रस और 
पुण है। अल्पज्ञ मनुष्य के ज्ञान की तरह घटता-बढ़ता 
नहीं । ईश्वर के सब काय पूर्ण हैं। उनमें संशोधन, सुधार 
ओर परिवतन की आवश्यकता नहीं, उसका यह आवश्यकता 
नहीं कि उसने जे लोक-लेोकान्तर बनाये अथवा जो प्राकृतिक 
नियम स्थापित किये अथवा जा वेदरूपी इंश्वरीय ज्ञान उसने 
मनुष्य का दिया, उसमें कोई त्रुटि या आवश्यक संशोधन ऐसा 
रह गया कि जिसकी उसका दूमरी वार सृष्टि-रचना में परि- 
वत्त न की आवश्यकता पड़े । 

पूर्वोक्त अधमषण क॑ मन्‍्त्रों में संक्षप परन्तु रपष्ट रूप से सृष्टि- 
रचना के उपादान तथा निमित्त कारणों का दिखल्ला दिया 
ओर उसके बनने के क्रम का भी जतल्ला दिया ओर यह भी 
बतल्ला दिया कि इस सारी सृष्टि पर वह सृष्टि-कर्ता शासन 
कर रहा हे; काई ऐसी वस्तु नहीं जो उसके शासन कं श्रन्त- 
गत न हो ओर जीवों की करम-व्यवस्था का न्याय उस सर्वेज्ञ 
श्रैर सर्वेशक्तिमान्‌ परमात्मा क॑ हाथों में हे। उसके निरधा- 
रित नियम अटल व एक रस हैं जिनको कोई भी उल्लप्गभन 
नहीं कर सकता ; ये सब प्रवाह से अनादि हैं । 
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प्रयाग 
इन बातों पर कि मनुष्य पापों तथा दुराचारों से केसे बच 
सकता है और पअ्रधमषंण के मनन्‍्त्रों का अ्रथे और उनकी 
व्याख्या करने के पश्चात्‌ यह विचारणीय है कि उन मन्त्रों 
का संध्या में प्रयोग करने से मनुष्य पार्पो से कैसे बच सकता 
है भ्रथांत्‌ पापों का नाश किस प्रकार कर सकता है । 
यह सिद्ध किया जा चुका है कि पाप से बचने के तीन 
ही उपाय हैं । 
सत्वपाद विज्ञान 
(१) सत्वपाद विज्ञान--जब मनुष्य का वास्तविक तस्र- 
ज्ञान हो जाता है तब वह क्षणिक सुखों के वशीभूत न होकर 
चिरस्थायी प्रानन्द-प्राप्ति की ओर अपनी लगन लगाता है-- 
क्णिक सुखों की तीत्र श्रभिल्ाषा ही पापों का कारण हुआा 
करती है। ज्ञानी पुरुष सांसारिक, व्यावहारिक कमे करता 
हुआ भी दुनमें कभी लिप्त नहीं होता, इसी लिए वह पापों से 
निवृत्त रहता हे । 
रजोपाद कामना 
(२) दूसरी कोटि रजोगुणी पुरुषों की है। जिनको 
दीक्षा ते प्राप्त हे पर अ्रभी ब्रद्ज्ञान नहों हुआ है परन्तु 
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इंश्वर ओर ईश्वरीय व्यवस्था का कुछ-कुछ चमत्कार उनके हृदय- 
पटलों में दृष्टिगाचर हे। गया है। ये साधारण कोटि क॑ पुरुष 
हैं कि जो इस लेक में प्रतिष्ठादि की प्राप्ति और परलाक के 
सुखों की उपलब्धि के लिए शुभ कर्मों में प्रवृत्ति और दुष्कर्मों 
से निवृत्ति का प्रयत्न किया करते हैं । 
तमापाद दण्ड-भय 

(३) तमेगुणी उपाय या मार्ग पाप से बचने का वह है कि 
जो मनुष्य श्रज्ञानी हैं अ्रथवा पाप में लिप्त हैं वे मुख्यतः दण्ड- 
भय के कारण पापाचरण से बचते हैं। जब मनुष्य को सत्संग 
उपदेश आदि से यह बोध होने लगता है कि में राज-व्यवस्था से 
ता किन्हीं उपायां के प्रयोग से दण्ड से कभी-कभी बच भी 
सकता हूँ, परन्तु उस सव्वेज्ञ राजराजेश्वर की न्याय-व्यवस्था से 
ते मेरा मानसिक कमे भी न्‍्याय-तुला पर बिना तुले नहीं रह 
सकता, ओर मनुष्य के अधिकार में ते प्राश-दंड से श्रधिक कुछ 
भी नहीं परन्तु ईश्वर का दण्ड श्रनिवाय है ग्रार उसके बिना 
भागे जन्म-जन्मान्तर में भी छुटकारा नहों, तब ऐसा पनुभव 
होने पर पापी से पापी का हृदय भी कम्पायमान होने लगेगा 
ओर तब वह पापाचरण से बचने का अवश्य प्रयत्न करेगा | 

सारांश यह कि मनुष्य जेसे-जैसे ज्ञान-वृद्धि को प्राप्त होता 
जायगा वैसे-वैसे उसकी रुचि तुच्छ व व्यथ काय्योँ से हटती 
जायगी ओर श्रेष्ठ कर्मों की ओर तद्गाति बढ़ती जायगी । हम 
नित्यप्रति देखते हैं कि वाल्यावस्था में जब मनुष्य गिटकिरियों से 
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खेला करता है ता जिस समय उसके पास बहुतसी गुट्टियाँ इकट्ठी 
हो जाती हैं अथवा दूसरे बालकों से खेल में जीत ल्लेता है ते 
उसके हथष व उल्लास का कुछ पारावार नहीं रहता, माने 
उसकी सवेख प्राप्त हो गया । वही बाक्कक जब कुछ बड़ा होता 
है और उसका ज्ञान कुछ विकास को प्राप्त होता है तब वह यह 
समभकर कि इन गुट्टियों से ता मेरी एक भो आवश्यकता पूरी 
नहीं हो सकती, खय॑ ही उन्हें त्याग देता है और उन वस्तुओ्रों के 
उपाजेन की ओर क्ुकता है कि जिनसे उसके पालन-पोषण 
इत्यादि की आवश्यकताएँ पूरी होती हैं। शने:-शने: जब 
उसका ज्ञान विशेष वृद्धि को प्राप्त होता है श्रार भाग-विज्ञलास 
का अनुभव भी बढ़ जाता है तब उसको यह ज्ञात होने लगता 
है कि ये सांसारिक वस्तुएँ तथा उनके भाग से जो सुख 
मुझे प्राप्त होता है वह श्रसार है। पुत्र-प्राप्ति में जितना सुर 
मुझे प्राप्त द्वाता है उससे कई गुणा श्रधिक दुःख उसके वियोग 
में होता है। जिन बातों में युवावस्था में आनन्द आता था 
वहीं बातें वृद्धावस्था में फीकी नीरस ज्ञात होती हैं। पुत्र, 
कल्नत्र, धन, वेभव आदि-श्रादि का सम्बन्ध मुझसे अभ्रधिक 
से भ्रधिक इस शरीर के रहने तक है, ओर इसका कुछ भी 
निश्चय नहीं कि यह शरीर कब्र और किस क्षण छूट जावे ; उसका 
ऐतिहासिक घटनाएँ भी उस समय बहुतसी स्मरण प्ाती हैं, 
जैसे महमूद गज़नबी जिस समय मरने लगा ते उसने तमाम 
रुपया-पेसा, जवाहिरात इत्यादि भ्रमूल्य वस्तुओं का ढेर अपने 
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सामने लगवा लिया ओर मृत्यु-शय्या पर पड़ा उन्हें देख-देख 
कर रोता था कि हाय मैं इनका साथ नहीं ले जा सकता 
जिनक प्राप्त करने में मैंने बड़े से बड़े घृणित ओर कठोर 
काम किये, नमालूम खुदा मुभ्के केसे देज़ख़ में डाल्ेगा । इन 
बातों का विचारकर मनुप्य का यह ज्ञान प्राप्त होने लगता है 
कि जैसे बचपन में मैं गुद्वियां से खेलता रहा आर बड़ होने पर 
उनका इसलिए त्याग दिया कि मेरे लिए अब यह उपयागी 
नहीं, इसी प्रक्नार श्रब मुभका यह भासने क्षमा कि सासारिक 
वस्तुएँ तथा उनक भाग से जो सुख का अनुभव दो रहा है 
वह स्थिर नहों । मेरा सम्बन्ध इनसे क्षणिक है। जब तक 
यह शरीर है तभी तक हमारा उनका सम्बन्ध है; नहीं, 
नहीं यह सुख क्षणिक दी नहीं परन्तु उसक॑ साथ दुख सदेव 
लगा हुआ है जेसे दिन के पश्चात्‌ रात्रि और रात्रि के पश्चात्‌ 
दिन । इसी प्रकार से खाने-पीने का जो सुख द्ै उसक॑ साथ 
ज्ञुधा-तषा की पीड़ा भी उपस्धित है। पुत्र-कल्नत्र की प्राप्ति में 
सुख है ते उनसे बिछुड़ने में कठिन दुःख भी है, तब उसको 
चिरस्थायी सुख (ऐसा सुख कि जिसके साथ-साथ दु:ख मिला 
हुआ न हो) की ततल्लाश होती है। तब डंसका यह सिद्धान्त 
(१।०00०) हो। जाता है ““अ्रथ त्रिविधदुःखात्यन्तनिदृत्तिर- 
त्यन्तपुरुषाथे:” (सांख्य भ्र० १ सू० १) आधिभातिक, 
भ्राधिदेविक, आध्यात्मिक तीनों प्रकार के दुःखों से निवृत्ति 
होना यहद्दी मनुष्य का अत्यन्त पुरुषाधे है; भ्रथोत्‌ तीनों प्रकार 
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के दुःखें से छुटकारा पाना हमारा श्रभीष्ट है, उसके लिए 
ग्रत्यन्त पुरुषाथे करना हमारा परम कत्तंव्य है। श्रव उसको 
यह विचार उपस्थित होता है कि सुख-दुःख का हेतु क्या है ! 
जिसका एक साधारण उत्तर यह मिन्नता है कि सुख व दुःख 
का कारण सम्बन्ध है। भ्रात्मा का सम्बन्ध जनत्र शरीर से हो 
जाता है ते उसकी तत्सम्बन्धी सारे सुखें तथा दु:खें का आभास 
होता है। साधारण उदाहरण के लिए देखिए जब जिहा (जीभ) 
का सम्बन्ध किसी खट्टी, मीठी, कड॒ई इत्यादि वस्तु से होता 
है तब उसकी उसका सुख ज्ञात द्ोता है। भ्रात्मा का प्रकृति आर 
प्राकृतिक पदार्थों से सम्बन्ध सारे सुख-दुःखें का कारण है। 
और यह सम्बन्ध उसके कर्मानुमार है । जैसे योग-साधन में 
मनुष्य के विभूति पाद पर पहुँचकर सांसारिक विभव में फस 
जाने का भय होता है, इसी प्रकार ज्ञान-मार्ग में मनुष्य के इस 
दर्ज तक पहुँचने के पश्चात्‌ उसके गिर जाने का भय होता है । 
जब हम इस विचार तक पहुँचे कि परिवत न-शील संसार और 
इसके सम्बन्ध से जो सुख हमको प्राप्त होता है वह चिरस्थायी 
नहीं, इसलिए हमका आगे बढ़ना चाहिए और यह देखना 
चाहिए कि इससे परे चिरस्थायी सुख कहीं प्राप्त भी दो 
सकता है, तथ प्रश्न यह उपस्थित होता है कि इस प्रकृति श्रार 
प्राकृतिक पदार्था' के भ्रतिरिक्त कुछ और भी है? यदि हम 
इस परिणाम को पहुँचते हैं कि इसके श्रतिरिक्त श्रन्य कुछ भी 
नहीं तब तो हमारी सारी श्राशा निराशा में परिणत हे। जाती है 


ग्रधमषंण रहस्य । छछ 


ग्रार इस दर्ज की मायूसी छा जाती है कि हमारी ज़िन्दगी 
ही तलूख हैा। जाती है और फिर इस निराशा के घोर क्लेश से 
बचने के लिए यदि कोई श्रेषधि शेष रद्द जाती है ता वही अँगरेज़्ी 
भाषा की कहावत है “५७ 7५७ गारंप0 थीह 09९४ 0०। ४ 
080 )9०४७४४॥! हमारे लिए जो कुछ भत्ता या बुरा यह संसार 
है इसी के अन्तर्गत हमका शअपनी वतंमान दशा पर सनन्‍्ताष 
करना चाहिए--संसार के पदार्थों से जो कुछ उपयोग ले सकते 
हों, लें, यद्दी बुद्धिमत्ता का काम है। परन्तु इस सिद्धान्त का 
यह परिशाभ हुआ करता है कि “ऋण कृत्वा छृतं पिबेतू-- 
भसमी भूतस्य देहस्य पुनरागमनं कुत:” खाओझ्नो, पिश्ने। श्रार मौज 
करे, पुनजेन्म कैसा! एक उद्‌ क॑ कवि का भी कथन है-- 
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इस संसार से जो चल बसा वह तो ल्ौटता नहीं, तब 
क्या जाने पाप-पुण्य का फल्न खुख-दुख होता है या नहीं। 
यह वाद-विवाद यहाँ का है, न कुछ पांप है और न 
कुछ पुण्य । 

यूरप में एक समय वह था कि जब इस सिद्धान्त का 
बड़ा प्रचार था कि प्रकृति और प्राकृतिक पदार्थों के श्रतिरिक्त 
अन्य कुछ भी नहीं। यह संसार प्राकृतिक नियमानुसार 
बनता-बिगड़ता है। मलुष्य उसका एक अ्रद्भुत चमत्कार 
है जे। मरण समय पश्चभूतों को प्राप्त द्वो जाता है; शेष कुछ 


ड्प अधमधषेश रहस्य । 


नहीं रहता । उस समय में प्राय: ज्ञोग नास्तिक भार कुछ 
संदिग्धवादी (80९)४०४) श्रथवा उदासीनवादी (.१४7/05५॥0४) 
इद्यादि हो गये थे। जो बचे-बचाये इश्वर जीव में विश्वास 
रखनेवात्ने थे उनमें भी अधिकांश अन्धविश्वास के अनुयायी थे। 
इसका कारण यह था कि वहाँ इसाई मत प्रचलित था, वह 
इश्वर को व्यक्ति विशेष (?0%४०ाणों (+00) मानता था ओर 
उसमें मानुषी गुश-कर्म मान रक्खे थे झोर प्राय: प्राकृतिक घट- 
नाश्रों का इश्वर से तत्कालीन सम्बन्ध लगा दिया करते थे ओर 
सांसारिक श्रद्भुत घटनाओरों का देवी चमत्कार (0॥:50०७) कह 
कर मनुष्यों का इेश्वर में विश्वास दिलाने का हेतु बना रक्‍्खा 
था। यह संसार इंश्वर ने छः दिन में रचा, उसको रचे हुए छः: 
हज़ार बरस हुए। इंश्वर ने जीव, प्रकृति को शुन्य से रचा, यह 
सृष्टि (संसार) ईश्वर ने प्रथम बार रचा और प्रल्लय के पश्चात्‌ फिर 
न रचा जायगा , एक जन्म क॑ किये हुए पुण्य-पाप के बदल्ले आत्मा 
का सदा के लिए खर्ग वा नरक द्वे!गा; इत्यादि मन्तव्य ईश्वर- 
वाणी के तुल्य प्रामाणिक माने जाते थे। जब उन देशों में 
विद्या का प्रकाश हुआ, प्राकृतिक नियमों की खोज छ्लोग लगाने 
लगे, न्यायशासत्र तथा फिल्लासफ़ो का विक्रास हुआ तो पूर्वोक्त 
मन्तव्यां का विश्वास लोगों कं हृदय से हटने ल्गा। परिणाम यह 
निकल्ला कि उत्करान्तववाद (॥४0फ7#णा एफ्र०फफ) का यह 
सिद्धान्त कि सृष्टि खय॑ ही बनती-बिगड़ती है यहाँ तक बढ़ा कि 
उन्होंने किसी श्रन्य शक्ति की श्रावश्यकता सृधष्टि-रचना में 


अधघमपंणा रहस्य । ७ 


ज़रूरी न समक्री और जीवात्मा को भी प्राकृतिक मानने लगे । 
वास्पवाद ('र०)पा४" ॥॥00०-) ने यह दिखलाया कि सूर्य- 
मण्डल्न खयं बन गया ओर यह कार्य संसार-रचना का वाइबिल 
के कथनानुसार छः: दिन में समाप्त होना भ्रसम्भव है बरन 
उसमें बेशुमार ज़माना लगा--प्रथम उस समय के इसाइयों ने 
विद्या-विक्रास का विरोध किया ओर जब उसमें सफल्लता न हुई 
ता यह कहकर पीछा छुड़ाया कि ईश्वरीय बातों में अपरा विद्या 
सायन्स ( विज्ञान ) आर फिल्लासफ़ी ( मीमांसा ) इत्यादि का 
दखल नहीं। घमे केवल विश्वास कंआश्रय में है। तक का 
सम्बन्ध केवल अपरा विद्या से है। यही कारण है कि यूरप में 
विद्या क॑ प्रचार के साथ धम व श्रद्धा का घटना आरम्भ है। गया 
ओर नास्तिकवाद व तत्सम्बन्धी मतां का घोर बल्ल हा गया। 
ज्ञानमागे में अ्रपरा विद्या क॑ नित नूतन विकास के प्रकाश से 
मनुष्य-बुद्धि-चक्तु चकाचोंध से सुरक्षित रखने क॑ लिए श्रार इस 
खतरनाक घाटी से बचाने के लिरग और मनुष्य का अटल 
अआस्तिक बनाने के हेतु अधमषण मन्त्रों क॑ श्रादि में ही यह 
बतल्ला दिया है कि उस अनन्त, अनादि शक्ति क॑ ज्ञान और तप 
के संयोग से सत्‌ (सृष्टि बनाने की सामग्री) विक्तत दशा से प्रक्त 
दशा में आई । यह केवल शब्द-प्रमाण से हो नहीं बतलाया 
वरन्‌ संक्षेप रूप से सृष्टि-रचना-क्रम तथा उसका सश्चालन श्र 
इंश्वर का उससे सम्बन्ध सब कुछ दिखा दिया। सन्ध्यो- 
पासना का नियम धारण करने का आभ्रारम्भिक समय प्राय: आठ 


बष से १६ वर्ष की आयु से होता है, जिस मनुष्य को वाल्या- 
वस्था से ही--सृष्टि-रचना केसे हुई, किसने की, उसके लिए 
किस-किस सामग्री की आवश्यकता हुईं, श्रौर रचना के 
पश्चात्‌ उस रचयिता का क्‍या सम्बन्ध सृष्टि से रहा, भर है-- 
बतझ्ता दिया जावे, नहीं नहीं, उस का नित्य सायं-प्रात: स्मरण तथा 
मनन कराया जावे ते ऐसे मनुष्य की आस्तिकता के निश्चल होने 
में किच्चिन्मात्र भी संशय नहीं। ज्यों-ज्यां यह बालक शाखत्र-विद्या 
में निपुए होता जाता है उसका विश्वास पुष्ट होता जाता है। 
यदि ऐसे बालक की विकास वाद (4५४०]।॥0॥ [०००३ ) श्रथवा 
वास्पवाद का मनन कराया जाता है ते उसको सृष्टि-रचना की 
व्याख्या इनमें मिलते ही उसके हृदय-पटल और भी खुल जाते 
हैं श्रौर जहाँ चलकर यह सिद्धान्त ठहर जाते हैं । 
अधघमधेशमन्त्र उससे भी परे की दशा वर्णन करते हैं। तब 
उसका विश्वास इंश्वरीय ज्ञानवेद, इश्वर ओर अपने धर्म में कौर 
भी दृढ़ हे जाता है। इसलिए वह मनुष्य जिसने बचपन 
से सदन रु से श्रधमषण मन्त्रों का उपदेश लिया एवं उसका 
नित्य मनन ओर विचार किया, अपरा विद्या, विज्ञान , फिलास फी 
इत्यादि के चकाचोंध में पड़कर इश्वर-विमुख कदापि नहों हे। 
सकता। उसका मनन व निदिध्यासन उसको ऐसा ही ईंश्वर- 
बादी बना देता है कि जैसा एक वैज्ञानिक पुरुष, विद्वद्वाद पर 
विश्वास रखता है--परा-अपरा विद्याओं में विरोध नहीं, वरन्‌ 
घनिष्ठ सम्बन्ध है । विज्ञान ब्रक्म-ज्ञान का द्वार है। इसका 


अधघमधेण रहस्य । प्र 


स्पष्ट उपदेश तथा प्रमाण खय॑ बेद भगवान में श्राया है, जैसा 
कि निम्नलिखित दो वेद-मन्त्रों से प्रकट है । 


परीत्यभूतानि परीत्यलेकान्परीत्य सवा; प्रदिशेदिशश्र । 
उपस्थाय प्रथमजामृतस्यात्मनात्मानमभिसंविवेश ॥ 
यजु ० आअ० ३२ म ० ११। 
सब भूताों का जानकर, सब लोकीं का जानकर, सब 
दिशाओं-उपदिशाश्रों का जानकर, सत्य नियमों के पहिले 
प्रकाशक की उपासना करके केवल्ल श्रात्मखरूप से ही पर- 
मात्मा में सब प्रकार से प्रविष्ट होता है। 


परिद्यावा पृथिवरी सद्र इत्वा परिलाकान्परिदिशः परिस्व। 
ऋतस्य तन्तु' बिततं विचुत्य तदपश्यत्तदभवत्तदासीत ॥ 
यजु० अ० ३२ म० १२। 
तत्काल य्‌ लोक श्रार प्रथिवी के बीच के सब पदा्थे जान- 
कर, सब लोकों को ज्ञातकर, सब दिशाओं का जानकर, प्मात्म- 
प्रकाश का जानऋर, अटल सत्य के फेतते हुए धागे को भ्रललग 
करके जब उसकी देखता है तब वैसा बनता है जेसा कि वह था । 
अब हमको ज्ञान-मा्ग की इस घाटी का भ्रय न रहा 
और हमकी पूरे विश्वास हो गया कि प्रकृति और प्राकृतिक 
पदार्थों के परे एक अद्भुत, अनन्त ओर चेतन्य शक्ति है श्र 
वह परिवत्तनशील भो नहीं, वह ऋत-युक्त अर्थात्‌ ज्ञानस्वरूप 
है; वह निर्विकार, निराकार, सर्वशक्तिमान्‌ और भ्रनादि 
& 


पर अधघमधण रहस्य । 


है। सारांश यह कि वह सच्चिदानन्द है भार में केवल सत्‌, 
चित हूँ; यद्यपि चैतन्य हूँ तथापि श्रल्पन्न हूँ। मेरा सम्बन्ध 
जड़ प्रकृति शलै।र परिवत नशील संसार से जेसा घनिष्ठ हा रहा 
है वेसा ही यदि सचिदानन्द परमात्मा से द्वो जावे तो आनन्द 
की प्राप्ति में कुछ संशय नहीं। इतना ज्ञान प्राप्त होने पर 
मनुष्य को वेराग्य प्राप्त हो जाता है। जेसा उसका बचपन के 
पश्चात्‌ ज्ञान होने पर गिटकिरियाँ क॑ खेल्ल से वेराग्य प्राप्त 
होगया था उसी प्रकार विज्ञान प्राप्त होने पर सांसारिक 
भसेग-विज्ञास से वेराग्य प्राप्त हो जाता हे श्रथात्‌ दृष्णा 
नहीं रहती । सांसारिक वस्तुओ्रों का वत्त ते हुए भी उनमें 
लिप्त नहीं होता, वह संसार का भूठा ओर असत्य 
जानकर उसे त्याग निकम्मा बनने का प्रयत्र नहीं करता, परन्तु 
मनुष्य-यानि के धर्म-कर्म के पालन का कतव्य समझकर 
करता है; तृष्णा से नहीं जेसा कि बेद में उपदेश किया है। 

कुवन्नेवेह कर्माशि जिजीविषेच्छत* समा; । 

एवं त्वयि नान्यथेताउस्ति न कम लिप्यते नरे ॥ 

यजु० श्र० ४० मं ० रे | 

मनुष्य इस संसार में कर्मों का करता हुआ ही १०० व 
जीने की इच्छा करे । इस प्रकार के व्यवद्दारां का चलानेवाला 
जीवन का इच्छुक दोते हुए भी कम में लिप्त नहीं होता, 
क्योंकि उसके कम कंव्ल कत्तव्य-पाह्षन मात्र हैं श्रेर जीवन की 
इच्छा उस कत्त व्य के पूरा करने क॑ लिए द्वोती दे । 


अधम्ण रहस्य । प३ 


जिस समय मनुष्य का लक्ष्य निःश्रेयस हो जाता है उस 
समय प्रधमे-युक्त कर्मों कं करने का ता कहना ही क्या धम-युक्त 
कम भी उसके लिए केवल साधनमात्र रह जाते हैं। वह जीभ 
के खादु-वश भाजन के लिए मारा-मारा नहीं फिरता परन्तु 
शुभकमे करने का साधनरूपी मनुष्य-जीवन और स्वास्थ्य-रक्षा 
के लिए भ्राहार-विहार का साधन करता है-इस प्रकार जब जीव 
का तृध्णारूपी पाश से छुटकारा हो जाता है ते उसका प्राकृ- 
तिक विषयों के भेग-विल्लास क॑ बन्धन में डालने का कंई हंतु 
शेष नहीं रहता। तब यह दद्दान्त पर स्वेच्छापूर्वेक ब्रह्माण्ड में 
विचरता हुआ ब्रह्मानन्द को प्राप्त होता है। इस दशा का 
दिग्दशन कुछ यूरापियन विद्वानों का भी होने लगा है, यद्यपि 
वह अभी तक उसकी खोज प्राकृतिक विक्राशवाद में ही कर 
रहे हैं । 

सर ओलिवर लोज माहब का विश्वास है कि:-- 

“गा कछ #९ए७४ ०१व१७ लावाएए ५ ्रएा एए 830 
80| ॥06 ० ० +जाफुजनाज वालणईएए ४700७, 
0907. #ढकोे. 0ह595७,छएाएए जा। #ए0 प्राच्चराफलणहढते. ज्वाते 
एण७क्‌ूएंपआ।.7--ध ५ ए॑ छत, 0.82. 5 90, 

“जब दम इन अपूर्ण क्षणिक साधनों (इन्द्रियों) से छुट- 
कारा पा जावेंगे तब हमारा सदेव का जीवन, जिसमें कोई 
रुकावट नहीं, आरम्भ होगा?---इसलिए उसकी भाहार की 
आवश्यकता होती है। ““परोपकाराय सवां विभूतय:” सज्जन 


पछे धरधमषेण रहस्य | 


पुरुषों का सर्वस्र दूसरों के भक्ते के ज्षिण है, इसका डपयोग वे 
इसलिए नहीं करते कि भविष्य में उसका प्रतिफल सुख प्राप्त हे। 
परन्तु, इसलिए कि उनका सचिदानन्द का सहवास करना है 
पैर परम पिता परमात्मा का एक गुण दयालुता दै इसलिए यह 
भी श्रपने मित्र के गुणों का अनुकरण करता है। मनुष्य में 
यह एक खाभाविक बात है कि जिसको वह श्रपने से श्रेष्ठ, 
बड़ा, सर्व गुण-सम्पन्न समझता है उसके सत्संग का इच्छुक 
हो। जाता है और उसका अनुकरण करने लगता है। लोक- 
व्यवहार में हम नित्य देखा करते हैं कि किसी विशेष जाति के 
अग्रगण्य जिस प्रकार के वस्र व आभूषण पहिनने लगते हैं सबे 
साधारण भी उसी का अनुकरण करने लगते हैं। मूछ मुड़ाने 
का कृज़ न फैशन अगरेजों में चल पड़ा ते भारतवासी पढ़े-लिखे 
भी मूछ मुड़ाने लग । महात्मा गांधीजी ने यदि अटिसा-श्रत 
धारण किया तो बड़े-बड़े क्रोधी वामसी भारतवासी भी उनका 
अनुकरण करने छगे । इस अनुकरण का स्वभाव मनुष्य में 
इतना बढ़ा-चढ़ा है कि दुःसाध्य बाते, जे। सवेसाधारण का 
असम्भव ज्ञात होती हैं, साध्य व सम्भव दे जाती हैं। सन्‌ 
१४८२२ ई० के दस वध पुदे भी क्‍या काई मनुष्य यह खयाल 
कर सकता था कि भ्रकाल्ी वीर सिक्ख सरकारी पुलिस को 
मार खाते हुए त्यागी साधु की भाँति ढुक-ढुक देखा करेंगे और 
ज़रा भी बदलता लेने का प्रयत्न तो क्‍या टहौरी भी न बदलेंगे । 
इसी प्रकार ईश्वर-परायण पुरुष ( उसकी उपासना के अभि- 


श्र 
ध्रधमषण रहस्य | प्र 


लाषी ) को उसके गुणों का श्रनुकरण करने में विशेष श्रानन्द 
ग्राता है। जब साधारण लोगों में इस प्रकार का अनुकरण 
सम्भव है ते ज्ञानी पुरुषों के लिए ईश्वर का यथासम्भव श्रनु- 
करण करना, श्रार निषृप्रयोेजन बिना फल की अमिलाषा के 
कमे करना कुछ भी दुस्तर नहीं--सारांश यह कि जिस पुरुष को 
अधघमर्षण के मन्त्रों का नित्य मनन व निदिध्यासन करते-करते 
प्रत्यक्ष हो गया है कि एक सव्वेज्ञ, स्ेशक्तिमान्‌ शक्ति इस 
संसार की सृष्टिकर्त, धात्री आर नाशकारिणी है, सारा 
संसार उसी की नियम-शंखला में बँधा है, किसी का उसमें 
चूंचरा की जगह नहीं। यह हमारा जीवन क्षणिक नहीं, इस 
जन्म के पूर्व भी हम थे औ्रार देहान्त के पश्चात्‌ भी रहेंगे--नहीं- 
नहीं यह सारा संसार इसी प्रकार इससे भी प्रथम उत्पन्न हुआ 
था झौर प्रलय के पश्चात्‌ भी फिर उत्पन्न द्वागा अथोत्‌ यह 
सारा संसार प्रवाह से श्रनादि है। हमारे श्रगणित जन्म 
हुए और देंगगे। हमारा यह जन्म हमारे पृ जन्मों के कमे-फल 
का परिणाम है और भविष्य में हम अपने वतमान शरीर के 
द्वारा कम के आधार पर ईश्वरीय नियमानुसार योनि पावेंगे । 
ऐसे उच्च विचार रखनेवाला मनुष्य खप्न में भी दुष्कमे में लिप्त 
नहीं हो सकता और उसके पास कोई अघ नहीं फटकता । 
महात्मा तुलसीदासजी ने भी ज्ञान की महिमा इसी 
प्रकार वर्णन की है “जहँ तह रद्दे पथिक थकि नाना । जिमि 
इन्द्रियगन उपजे ज्ञाना ॥” (तुल० कृ० रामा० किष्किधाकांड ) 


7 अधघमपषण रहस्य । 


झघमषण का दूसरा साधन रजेपाद । दूसरी कोटि के वे 
मनुष्य हैं कि जिनका मनाभाव रजेगुणी है अर्थात्‌ जिनमें मान, 
मर्यादा, ऐश्वय्ये, सुख-भेग इत्यादि-इत्यादि अमिलाषाएं अभी 
मैजूद हैं। उनको इन अघमषणण के मंत्रों के निध्य पाठ तथा 
मनन से यह विश्वास हा जाता है कि हमारा यह जीवन हमार 
भूत-भविष्यत्‌ जीवनों में एक है। यह सृष्टि प्रवाह से भ्रनादि 
है। हम जो कुछ सुख, ऐश्वय्य इत्यादि भोग रहे हैं या 
भोगेंगे ये सब हमारे सच्चित प्रारब्ध और क्रियमाण कर्मों का 
परिणाम है। हमकी जो यह मनुष्य-शरीर प्राप्त हुआ है यह 
भी हमारे किन्हीं शुभ कर्मों का ही फल है--इस ल्लोक में जेसे 
हमारे देश का राजा अ्रपनी प्रजा का प्रबन्ध कर रहा है भ्रौ।र 
जे उसके बनाये कानून का पालन करते हैं वे सुखपूवेक मान- 
मय्यांदा के भागी होते हैं गरेर उनसे वह प्रसन्न रहता है। 
उसकी प्रसन्नता से हमारा कल्याण द्वोता है। परन्तु इस राजा 
के शासन की एक भ्रवधि है और उसका राज्य भी परिमित 
है। परन्तु जिस राजा का इन मन्त्रों में वणेन हे उसका राज्य 
असीम अवधि, श्रनादि काल है। उसकी प्रजा हम लोग 
अनादि काल से हैं, उसकी शासन-प्रणाली सवे-ग्राह्म, देश-काल 
के बन्धन से रहित, उसमें त्रुटि की जगह नहीं--लै।किक राजा के 
प्रसन्न रखने श्रार उसकी भश्राज्ञा-पात्नन करने में हमें केवल इस 
जन्म में धन, ऐश्वये और प्रतिष्ठा का लाभ प्राप्त हे सकता है किन्तु 
उस अलौकिक शासन-कर्त्ता की ञ्राज्ञा का पालन श्रौर उसको 


ग्रधमषणश रहस्य । ८७ 


धरममांचरण से प्रसन्न रखने में जन्म-जन्मान्तर का लाभ उपलब्ध हो। 
जाता है। कोई भी विभूति ऐसी नहीं है कि जो सुलभ न दो 
जावे। नहीं, नहीं, लैौकिक राजाओं और महाराजाओं को भी 
यह सारी विभूति उसी की सेवा से प्राप्त हुई है। शुभाचरण 
उसकी सेवा और प्रसन्नता का कारण है। दुष्टाचरण उसकी 
अप्रसन्नता का हेतु है। ऐसे विचारवाला पुरुष कदापि दुरा- 
चारी नहों हो सकता। यद्यपि रजोगुण-प्रधान मनुष्य में 
अधों का मुल-नाश नहों होता क्‍्यांकि उसके हृदय में संकल्प- 
विकल्प का उठना बंद नहीं द्वाता। चूंकि उसके मन में सुख 
की वासना प्रधान है इसलिए उसका मन कभी-कभी उन सुखों 
की ओर भुक जाता है कि जो पापाचरण से होता है परन्तु 
उसकी बुद्धि उसको रोकती है कि यह मगतठृष्णा है, तुम्हें सुख 
के बदले दु:ख में डालेगी और वह वहीं पर उस मानसिक पाप 
का कायरूप में परिणत करने से रुक जाता है और यह भी 
प्रयल्ल करता है कि भविष्य में मुझसे ऐसा मानसिक पाप भी 
न बन पड़े श्रार कदाचित्‌ ऐसे पुरुष से कोई कुकमे बन भी पड़े 
ता वह बहुत शाक करता है ओर फिर उससे बचने का भारी 
उद्योग करता है। संसार में प्रायः देखा जाता है कि यदि 
काई ऐसा पुरुष जे कि सर्वेसाधारण शभ्रथवा किसी विशेष 
सभ्य-समुदाय में प्रतिष्ठा को प्राप्त हो रहा है, कभी किसी विशेष 
कारणवश दुराचार की ओर भुकता भी है, तो तुरन्त उसको 
यह विचार होता है कि यदि मैंने ऐसा कुकमे किया ते मेरी 


प्प्प अघमषण रहस्य । 


सारी मान-मर्य्यांदा मिट्टो में मिल जायगी भर वह उस लेकेषणा 
के लालच से कुकम से बच जाता है। परिणाम यह निकलता 
है कि जब मनुष्य इस सृश्टिचक्र और उसकी परिस्थिति पर विचार 
करता है तो उसकी आत्मा ल्ञाभालाभ के विचार से दुष्कर्मों से 
हटने लगती है और उसका आआात्मगरव उसका सत-चित-प्रानन्द 
स्वरूप सच्चिदानन्द की ओर खींचता है ओर जड़ प्राकृतिक तथा 
डसके चमत्कार-योग्य पदाथे उसको आत्मिक-गैारव की चझ्ाति 
का कारण ज्ञात होते हैं, जेसे कोई मनुष्य किसी अति सुन्दर 
सुसज्जित विचित्र गृह में जाकर विद्यमान वल्घ-आभूषण-सम्पन्न 
चित्र-विचित्र प्रकार की मूत्तियाँ, नाना प्रकार के रड्डु-विरंगे 
चित्र, देखकर मोहित हे। जाता है, परन्तु जब वह ध्यानपूर्वक 
उनको देखता और उनके भ्रज्भ-डपाड़ का अ्रवलेकन करता है 
तब कुछ काल पश्चात्‌ उसका जी भर जाता है झ्रौर उस के बनाने- 
वाले की प्रशंसा करता हुआ चाहता हे कि उस ग्रह फे बाहर 
निकले । कारण यह मनुष्य चेतन्य शक्ति है वह अचेतन मूत्तियां 
व चित्रों के साथ सहवास नहों कर सकता क्योंकि वे उससे 
सम्भाषण नहों कर सकतों। उससे कुछ सहानुभूति नहीं 
दिखला सकतीं, कुछ भी चेतन्य व्यवहार नहीं कर सकतीं। 
मनुष्य का अपने सहदधर्मी मनुष्यों में ही आनन्द हझाता है। इसी 
प्रकार मनुष्य को ज्यॉ-ज्यों प्रकृति तथा प्राकृतिक पदार्थों के 
सहयास से तत्वज्ञान होता जाता है, वह उनके वास्तविक खरूप 
का अनुभव करता है, तब उसको ज्ञात हो जाता है कि यह 
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जड़ पदा्े मेरे सहवास के योग्य नहीं, तब उसका चित्त श्रपने 
सहधर्मी सर्वोत्तम श्रात्मा परमात्मा की ओर #ुछने लगता है 
श्रैर इस भेग-विल्लास के सुख को छोड़कर वास्तविक अ्रानन्द 
की ओर ऊक्ुकृता है। इस प्रकार पाप-कमे जो प्रकृति के 
सम्बन्ध से हुआ करते हैं उससे दूर होते जाते हैं श्रैर इस 
प्रकार रजागुण से मनुष्य सत्वगुण-प्रधान बन जाता है। 

तीसरा उपाय तमापाद वह है कि जिसका सम्बन्ध नीचे 
दर्ज आर साधारण कोटि के मनुष्यों से है और जिन मनुष्यों 
में तमेगुण प्रधान है अथवा तमेगुण, रजेगुण दोनों प्रवल 
हैं, और काम, क्रोध, लोभ, मोह, में फंसे हुए हैं, ऐसे मनुष्य 
दुष्कर्मों से केवल दण्ड के भय से डरकर बचते हैं। जुश्नारी, 
चेर, जार इत्यादि प्राय: राज-दण्ड भ्रथवा भाई-बिरादरी के 
डर से अपने मनावाव्छित कुकर्मों को खुल्लमखुल्ला करने से 
भयभीत हे!कर मौका हढूँढ़ा करते हैं कि उनका कोई गुप्त 
अ्रवसर मिल्ल जावे तो वे उस कमे में प्रवृत्त हें, जिससे 
उसके गुप्त रहने के कारण दण्ड से बच सकें। इसलिए उनको 
ऐसे कमे करने का अ्रवसर कम प्राप्त होता है श्रार प्राय; उससे 
बच जाते हैं ओर ऐसे बचते-बचते कभी-कभी उनका दुष्ट स्वभाव 
पल्लटट भी जाता है ओर वे सदाचारी हो जाते हैं। ऐसे 
मनुष्यों को जब अघमषण फे मन्त्रों का नित्य प्रति पढ़ने का 
अवसर पड़ता है ग्रैर उनका यह विश्वास जमने लगता है 
कि गुप्त से गुप्त ओर छोटे से छोटा पाप तक उस सर्वेक्ष 
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परमात्मा की दृष्टि से छिपा नहों रह सकता ओर एक जन्म का 
ते कहना ही क्‍या जन्म-जन्मान्तर का कोई भी कर्म ईश्वर की 
न्याय-व्यवस्था से ( बिना उसका फल्ष प्राप्त किये ) नहीं बच 
सकता शऔ्रर यदि हम दुष्कर्म करते रहेंगे ते! श्रसीम काजल तक 
हमारे दुःसंह दुःख का अ्रन्त नहीं ह्रा सकता । हम जिस 
समय तक श्रपने दुराचार का छोड़कर सदाचारी नहीं बनते 
हमारे लिए दुःख ही दुःख हे, सुख कदापि नहीं। ऐसा 
मनुष्य इश्वरीय व्यवस्था से भयभीत होकर अवश्यमेव दुष्कर्मों से 
बचेगा। एक भाषा के कवि ने एक घटना कथन की है। वह 
एक उदाहरण इस बात का है कि मनुष्य दण्ड के भय से कैसे 
कुकम से बच सकता है । 

एक पण्डित कामातुर हो रमण के लिए वेश्या के घर 
गये । जब वहाँ से चलने लग तब उस वेश्या ने अ्रपन सारे 
हाव-भाव के साथ पण्डितजी से पूछा कि अब श्राप कब मिलेंगे ? 
पंडितजी ने उत्तर दिया कि “कुम्भीपाक?? में--इससे स्पष्ट होता 
है कि दश्शित पण्डित काम-वश होकर दुष्कम में प्रवृत्त हुए, 
परन्तु जब कामदेव का प्रकोप कुछ शान्त हुआ तब उनको 
इसका स्मरण अया कि ऐसे कम का फल इंश्वरीय व्यवस्थानुसार 
नरक है। तत्र उनका हृदय उस कम से काँप उठा, और उस 
हादिक भाव ने उनके अन्य सब दुर्भावों को दबा दिया, 
यहाँ तक कि वे उस विचार को अपनी मनमेहिनी वेश्या «से 
भी न छिपा सके ओ॥ौर प्रकट ही कर दिया। ऐसा मनुष्य 
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फिर दुष्कर्मों में कदापि प्रविष्ट नहीं हो सकता । परिणाम यह 
कि ईश्वरीय दण्ड का भय भी मनुष्य को प्राय: कुकर्म 
से बचा लेता है । जिसको सायं-प्रात: अधमघण के मन्त्रों को 
पढ़ते हुए उस राजराजेश्वर की सर्वेश्राहिणी प्रचुक राजव्यवस्था 
का अधघमषशण के मंत्राथे से स्मरण होता रहेगा उसक हृदय 
से इश्वरीय दंड-व्यवम्धा की स्मृति कभी दूर नहीं होगी आर 
इस प्रकार पापों से बचता रहेगा शग्रौर बचते-बचते क्रमश: तमे- 
गुणी से रजाोगुणी और फिर सत्वगुणी भी बन सकता है| 
प्रागुक्त कथन से यह स्पष्ट होता है कि तीन प्रकार के 
मार्ग जो मनुष्यां के पापाचार से राकने के हो सकते हैं उन सब 
की शिक्षा दिग्दशन सूत्ररूप से इन वेद-मन्त्रों में बड़ी उत्तमता 
से मित्रती है श्रार बालक से लेकर वृद्ध पुरुष के लिए तथा 
विद्वान से विद्वान आर साधारण से साधारण पुरुष के हृदय- 
भाव का पवित्र बनाने के लिए मंत्राथे यथेष्ट हैं। इससे उत्तम 
उपाय दूसरा द्वो ही नहीं सकता। यदि अधमषंण में इन मन्त्रों 
के स्थान में काइ श्रन्य ऐसे मंत्र रकखे जाते कि जिनमें यह उप- 
देश होता 'ऐ मनुष्य ! तू पाप से बच, क्योंकि पाप बुरा 
है, अथवा उस मन्त्र में पाप-दण्ड का वणशोन होता 
अथवा जिसमें केवल आस्तिकता की शिक्षा होती ते ऐसे 
मंत्र कदापि सन्ध्या के लिए इतने उपयेगी नहीं हो सकते थे 
जितने ये मन्त्र हैं। सदाचार का सोरा रहस्य कूट-कूट 


कर... 


कर भन्त्रों में भरा पड़ा है। श्रास्तिकवा के गूढ़ाशय का 
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चित्र खींचकर दिखला दिया, और इश्वर-परायणता के मर्म को 
भी मीमांसिक ओर वेज्ञानिक रूप में स्पष्ट कर दिया है। ये 
मन्त्र मनुष्य के भावों और बुद्धि दोनों पर एक साथ ऐसा प्रभाव 
डालते हैं कि जे किसी काल किसी दशा में डिग नहीं सकता। 
इस प्रकार श्रास्तिकता का सुन्दर मंदिर हमारे केवल विश्वास- 
रूपी कच्चे ईट-गारे से नहीं वरन्‌ वैज्ञानिक पक्की ईटों तथा 
मीमांसक चूने के गारे और भक्ति-भावों के सीमंट से दृढ़ 
हमारे हृदय में बन जाता है। इस सदाचार के द्वेतुओों की 
गहिरी नोंव पर खड़े हुए राजगृह में जीवात्मा श्रानन्द-पूवेक सवे 
विन्न-सुरक्षित निवास कर ब्रह्मानन्द का पा सकता है। धन्य 
हैं वे मस्तिष्क कि जिन्होंने संध्योपासन में भ्रधमषश के सम्बन्ध में 
इन वेद-मन्त्रों का प्रयोग किया है और हमें बतलाया है कि इनके 
देनों समय सायं-प्रात: पढ़ने व मनन करने से पापों का नाश 
हा। जावेगा; वे मनुष्य-जीवन के चारफल्ल धमे, अथ, काम, 
मोक्ष की प्राप्ति के साधन हैं । 

वतंमान समय में यह प्रश्न प्रायः उपस्थित होता है कि 
अआस्तिकता तथा सदाचार का मंदिर विश्वास की भूमि में खड़ा 
है श्रथवा विज्ञान श्रार मीमांसा की शिल्ा पर। वक्त लेख 
का ते यह अआ्रशय निकलता है कि अघमषशण के मन्त्रों में 
विज्ञान ( 500०7०९ ) श्र मीमांसा (?॥॥0809॥95) के आधार 
पर श्रास्तिकता का उपदेश किया गया है परन्तु वत्त मान समय 
में जब कि विद्योश्नति अपनी पराकाष्टा को पहुँच चुकी है चारों 
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श्रेर पदाथे-विद्या के चमत्कार दिखलाई देते हैं। यह देखने- 
सुनने में आता है कि धर्म की बुनियाद भक्तिभाव (0)) पर 
है। फिल्ञासफी ओर युक्ति (मीमांसा व तक) उसके विरोधी 
हैं। यूरोप व भ्रमेरिका इत्यादि देशों में भी, जहाँ विद्या का 
सूथ्ये भ्रपनी प्रचण्ड किरणों-द्वारा पूणे तेज से तप रहा है, जहाँ 
नित-नूतन श्राविष्कार ( 0800४0०१८४ ) द् रहे हैं, जहाँ सैकड़ों 
की संख्या में संदाचार तथा धर्म पर पुस्तकें लिखी जा चुकी हैं 
ओर लिखी जा रही हैं, इश्वर श्रौर उसकी व्यवस्था के विषय 
में श्रविश्वासता आर उदासीनता दिखाई देती है। धर्म का 
शिक्षा-कन्द्रों से परथक्‌ सा कर रक्खा है | किसी कालेज, स्कूल 
में विविध प्रकार लाकिक विद्याओं के साथ-साथ धर्म-शिक्षा 
नहों दी जाती। यदि दी भी जाती है ता कथनमात्र विद्या- 
थियां का जीवन क्रियात्मक रूप से धामिक बनाने का कुछ भी 
प्रयत्न नहीं किया जाता । यदि कुछ किया भी जाता हे ता 
वह यह कि धरम को सदाचार से प्रथक करने का प्रयत्न किया 
जाता है। मनुष्यों का आाचार-विचार दिखा रहा हे कि 
प्राय: लोगों में इश्वर-परायणता कथनमात्र है | 

यह सब्वतन्त्र सिद्धान्त सा हो! रहा है कि धमं तके-मीमांसा 
की कसाटी पर कदापि कसा नहीं जा सकता श्र बहुतों 
का विश्वास है कि ज्यां-ज्यों विद्या की रोशनी भ्रधिक-अ्धिक 
मनुष्यों के हृदय पर प्रकाश डाल्ञती जाती है त्यां-त्यों यह 
विश्वास उन्नति करता जाता है। तब ऐसे समय में इस बात का 
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दावा करना कि वेद-मंत्र तर्क और वैज्ञानिक विचारों के श्राधार 
पर इंश्वर व उसकी व्यवस्था का निरूपण करके लोगां का इस 
राशनी के ज़माने में इश्वर-भक्त श्रौर सदाचारी बना सकते हैं 
समझ में नहीं आता; बुद्धि इसका ग्रहण नहीं कर सकतो । 
प्रागुक्त शंकासप्पर कथन की यदि मीमांसा की जावे ता 
उससे दे बांतें निकलती हैं। पद्दिली यह कि विद्वानों का 
परमात्मा तथा डसकी व्यवस्था पर निश्चयात्मक विश्वास नहीं 
दोता; यदि हुआ भी ते केवल भक्तिभाव के आधार पर । दूसरे 
पदा्थे-विद्या इद्यादि की उन्नति इश्वर-परायणता की विरेोधिनी 
है, ये दोनों कथन भ्रसत्य हैं। यदि गम्भीर दृष्टि से देखा 
जाबे तो न तो यह सत्य हे कि साइन्स, विज्ञानशासतर, 
फिल्लासफी और मीमांसा-शास्त्र आस्तिकता के विरुद्ध हैं श्रैर न 
यही ठीक है कि विद्वन्मंडली इश्वर-परायणता से विमुख है, 
अथवा विमुख हुआ करती है। आस्तिक व नास्तिकवाद ते 
सदा से चले आते हैं। धामिक तथा धर्म-विमुख व्यक्ति भी 
होते ही आये हैं। इनमें से एक या दूसरे की सम्बन्धित संख्या 
में न्‍्यूनाघिकता समय समय पर किन्हीं विशेष हेतुश्रों से दो! 
जाया करती है। प्राचीन समय में भी चावाक अआ्रादि नास्तिक 
हे! गये हैं जिनका सिद्धान्त यह रहा--'यावज्ीबेत्‌ सुर्ख 
जीवेतू ऋण ऊहृत्वा घृत पिबेत्‌। भस्मीभूतस्य देहस्य 
पुनरागमन कुत:?--तात्पय्ये यह है कि खाओ्रे, पिग्रे।, मौज 
करे । चाहे यह भोग-विज्ञास श्रनुचित रीति से भी प्राप्त 
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हां सकें; क्योंकि इस शरीर के छूटने पर कान दूसरा जन्म 
लेता है, श्र्थात्‌ न काई जीव शेष रहता और न किसी को 
पाप-पुण्य का फल्ल मिलता है। बोद्धमतानुयायी भी 
किसी विशेष सृष्टि-कर्ता, कर्मों के फलदाता को नहों 
मानते अथवा यों कहिए कि बाड्धमतानुसार कर्मरूपी स्वाव- 
लम्बन तथा कम-फल की नियमानुसार प्राप्ति पर इतना ज़ोर 
दिया है कि कर्मों क॑ फलदाता की ओर से पृणे डदासीन होकर 
उसकी भुला द्वी दिया श्रार यह मत यूरुप इत्यादि पाश्चाय देशों 
में विद्या-प्रकाश से अति प्राचीन है। वत्त मान समय में इस देश 
तथा श्रन्य देशों में संदिग्धवादी श्रथवा ऐसे लोग कि जिनकी 
धमे से उदासीनता है भ्रधिक संख्या में पाय जाते हैं । प्राचीन 
समय मे ऐसे मनुष्यां की संख्या इतनी कम थी कि ये किसी 
गणना मेंन थघ। बेाड्धमतावलम्बियां की जनसंख्या किसी 
समय में दुनिया में बहुत बढ़ गई थी परन्तु वे लोग वेदिक कर्म- 
फल की व्यवस्था का पूणेतया मानते थे और मोक्ष भी ज्ञान- 
प्राप्ति से ही मानते थे, जिसका परिणाम यह निकलता है कि वे 
ईश्वरीय व्यवस्था हैा।किक-पारलैकिक सब मानते, केबल इतना 
नहीं मानते कि इसका कोई व्यवस्थापक है या यहाँ तक जाने 
की कोई आवश्यकता नहीं समझते थे । इसलिए क्रियात्मक 
रूप से इस प्रकार की नास्तिकता का वह भयानक परिणाम 
नहीं था कि जो श्रव प्रकृतिवादियों क॑ नास्तिक विचारों में है । 
बे न जीव ही मानते और न देहान्त के पश्चात्‌ कोई कर्म-फल ही 


रद अ्रधमषण रहस्य । 


मानते हैं। मनुष्य के कत्त व्याकत्त उय का सीमा-चक्र इसी 
जीवन तक परिमित कर देते हैं । 

विचारणीय यह दै कि वत्त मान समय की धमे-उदासीनता 
तथा संदिग्धवादता इत्यादि का कारण क्‍या है? कवि 
मिल्टन के समय तक ईसाई मत तथा उसके प्रचरित सिद्धान्तों 
पर पूर्ण विश्वास था । मसला तसलीस--( पिता, पुत्र और 
पवित्र आत्मा ) अआादम के गेहूँ का फल खाने पर पापी बना 
कर ईश्वर का उनको खगे से निकाल्नना, आदम के पाप 
करने पर उसकी सारी सन्‍्तान € मनुष्य जाति ) का पापी 
क्रार दिया जाना, जीव केवल एक बार जन्म लेता है श्रार न 
पूर्व जन्म लिया श्रार न फिर कभी लेगा, प्रलय के पश्चात्‌ जो 
नरक में डाले जायेंगे उनका कभी छुटकारा नहीं , जा खर्गीय 
हो! गये उनके भाग-विज्ञास का कभी अ्रन्त न होगा, प्रकृति 
और जीव को ईश्वर ने शून्य से रचा, बिना कारण किसी 
को सर्व सुख-सम्पन्न किया तथा किसी की महा दरिद्वी, दुखी, 
लूला, लेंगड़ा, कुबुद्धि,पागल्ल इत्यादि बनाया श्रौर इसी प्रकार 
की बहुत सी बाते' मानना--धर्मे का श्रेग समझा जाता था । 
जिस समय यूरुप में विद्या का विशेष प्रकाश हुआ, खतनत्र 
विचारों की लहर वेग के साथ बहने लगी; लोग न्याय, 
मीमांसा तथा तके की कसोट्ी पर हर एक मसले को कसने 
लगे । प्रमाण के लिए विज्ञान ( पदाथे-विद्या ) का सहारा 
लेने लगे; उस समय प्रागुक्त धर्म-सम्बन्धी मसले का मण्डन 


अग्रधमषण रहस्य । हे 


करना अ्रसभ्यता प्रतीत होने लगा---ऋहाँ तो उन ससलों का 
इंश्वर-वाक्य समझकर निर्त्रान्त मानते थे और कहाँ उन पर 
खुल्लमखुल्ला वाद-विवाद होने लगा । तब इन स्वतन्त्र विचार- 
वादियां का विविध प्रक्ार का ट्वषी ठहराकर दण्ड देना 
आरम्भ किया। जब इससे भी काम न चला ता ( 7700- 
]0५५ » ५४०॥)७५ ) देवमाल्षा ग्रन्थों की रघना चचे की ओर से 
अपना पक्ष मण्डन करने के लिए होने लगी । खतन्‍न्त्र-विचार- 
बादी प्रद्यक्षादि प्रमाणों से अपने पक्त का मण्डन आर चर्च के 
पंथ का खंडन करते थे । विज्ञानशात्र आर फिल्लासफो के 
मसलों के हवाले देते थे कि जिससे ल्लोग उनके फारन कायल 
हो जाते थे परन्तु चर्चे-सम्प्रदाय के ज्ञोग जहाँ पर अपना पक्ष 
गिरता हुआ देखते थे ते वितण्डावाद खड़ा कर देते थे । बहुत 
से विवादास्पद सिद्धान्ताों का सिद्धपक्ष मान कर इतना घुमा- 
घुमाकर बढ़ा देते थे कि उनकी युक्तियां का सार निकालना ही 
असंभव हो जाता था--कारण यह था कि निवबेज्ञ से निर्बेल 
युक्ति-शून्य खपतक्ष का भी मण्डन करना अपना कतंव्य समझते 
श्रे। परिणाम यह हुआ कि न केवल उनके पक्ष से लोगों का 
विश्वास ही हटने लगा वरन देवमाला क॑ ग्न्धों से लोगों की श्रद्धा 
हट गई; कंबल बाल की खाल निकालने के अतिरिक्त उनमें 
कोई सार नहीं होता ऐसा विश्वास उनका जम गया ओर लोगों 
का यह निश्चय हो गया कि विज्ञानशात्र और मीमांसा के 
सिद्धान्तों तथा चच्चे के मसलों के बीच निशेय होना अ्रसम्भव है । 


ह 
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स्वतन्त्रवाद का प्राधार प्रत्यक्षादि प्रमाणों पर था । विद्या- 
नुरागियों की संख्या बढ़ रद्दी थी, उनका पक्ष प्रबल पड़ा ओर 
इंसाई मत से लोगों का अश्रद्धा हो! गई । बाइबिल के प्रमाणों 
को इश्वर-वाक्य मानना असम्भव हे। गया । चूँकि ईसाई मत 
सर्वोपरि सभ्य-मण्डली का मत उस समय युरोप में माना जाता 
था, तुलना के लिए वहाँ कोई अन्य मत प्रचरित न था; 
इसलिए स्तन्‍्त्रवादियां और उनके अनुयायियों का यह विश्वास 
हैो। गया कि संसार में सारे मत-मतान्तर कपोल-कल्पित 
और अविश्वासपात्र हैं; क्‍योंकि जब सर्वोपरि चच-मत 
ही उनकी युक्तियाँ और प्रमाणां के सामने न डटा तो अन्य 
मतों का कहना ही क्‍या है। इसका परिणाम यह हुश्रा कि 
उन लोगों का विश्वास ईश्वर, जीव, परलेक इत्यादि से हट 
गया, और इनकी कपोल-कल्पित बाते मानने लगे । परन्तु ज्यों- 
ज्यों समय व्यतीत हातता गया ओर युरापियन जातियों में विज्ञान, 
मीमांसा की उन्नति होती गई, निराधार प्रकृृतिवाद में संशय 
पड़ने लगा ओर ज्यों-ज्यों खतन्‍्त्रतापृवंक विचाराविचार बढ़ता 
गया, विज्ञान (5007८०0) शोर मीमांसा (/?)]050])॥5) के 
सिद्धान्तों पर विशेष दृष्टिपात होने लगा । पश्रद्धा, श्रविश्वास 
की लहर कम होने लगी । जे विकासवादी यह मानते थे कि 
प्रकृति प्रथम प्र उसका प्रादुर्भाव जीवन (0) है, उनका 
यह मानना पड़ा कि जीवन के प्रकाश के श्रआश्रित विकास 
है । कुछ समय पूर्व परमाणु (४४077७) अयैौगिक झैर भ्रनादि 


भ्रधमषेणश रहस्य । <् 


माने जाते थे, फिर यह प्रकट हुआ कि नहीं ये यागिक हैं आर 
इलेक्ट्रन्स (०।९८॥।० ४५) से बने हुए रे । तत्पश्चात्‌ यह सिद्धान्त 
माननीय ठहरा कि इल्लेक्ट्रग्स (७(७०(।/०॥७) भी यौगिक हैं ओर 
इनका उपादान कारण विद्युत अ्रथवा कोई अन्य शक्ति है । 
प्रशंसित लोज साहब कहते हैं ( १[०॥॥०0- छाते णास'एए 
१0७ क0एछ फ>०व३)यया॥ए 0 ॥७ €णाएंतिए'शत व्टीपघा०2५- 
५०.) श्रथोत्‌ प्रकृति और शक्ति परस्पर परिवतंनशीक्ष 
समभे जाने लगे हैं । हरबट स्पेन्सर (॥0708- 89आ९०ए०) 
यारुप में बड़े प्रसिद्ध उदासीनवादी ( _५॥7०७॥० ) हुए 
हैं। उनको भी अन्त में यह मानना पड़ा कि इस संसार की 
उत्पत्ति के विषय में काये, कारण का विचार करते-करते अन्त में 
काई अलीकिक शक्ति सबसे परे माने बिना निर्वाह नहीं होता | 
उसको मानने की आवश्यकता पड़ती है । यद्यपि उनका कथन है 
कि वह शक्ति क्या है ओर कैसी है ? यह जानना अल्पज्ञ मनुष्य 
की बुद्धि से परे है--विचारपूर्वेक देखा जाबे ते यह वास्तव में 
““ऋत और तप” जो बेद-मंत्र में सृष्टि की उत्पत्ति के वर्णन में 
आये हें उनके अस्तित्व का इकबाल है अ्रथवा यों कहिए कि 
उस्र विद्वान के मस्तिष्क मे स्वतन्त्ररूप से इस वेदिक विज्ञान 
की कुछ भलक पड़कर रह गई। उसका सम्यक प्रकार से 
बेध शेष रह गया। एक दूसरा प्रख्यात डदासीनवादी 
(:५270४४०) मिस्टर हक्‍सले ([[ (5]0५) गपने एक लेख में 
लिखते हैं जिसका भावाथ यह है ---“'इस प्राकृतिक संसार 


९०० अघमघषण रहस्य । 


की क्रिया ज्ञानपूवेक प्रतीत है।ती है श्रार मेरा विचारपुवंक यह 
विश्वास है कि यह क्रम सदेव से बिना किसी परिवतन के 
संसार का संचालक रहा है श्रौर यह विशेषरूप से सत्य है। 
(“8 [07 वी0 ७ ण॑ 00४0609॥,7! ४0५४8 (ए05]05, 
८] 40 0००08070 0707 ६ ॥४॥09] 00त []640॥]/ 9/| 
जाएणएएञी0ा, को तैएए्ाणाब पागल तत्व वैत्ड़ 
"शंश्ाएवे जा ॥0 एजारक'इट, 3 ॥00 णा।॥ 0००0७ 0, 9७, 
| ७) ताडइए0०४०पवं 40 ही ॥ ॥॥0 क्राए७ ताए0एशाओ 0 
8)] ॥॥6 (॥॥5.7 ) 

यही विद्वाब एक अन्य स्थान पर योनियोां के बनने का क्रम 
वर्णन करते हुए लिखते हैं कि '' खुदेबीन से देखने पर प्रथम हमको 
एक पनील्ली सी वस्तु में कुछ दाने से तैरते हुए दृष्टिगाचर होते 
हैं श्रैर उस वस्तु में साधारण गर्मी पहुँचने पर ऐसा परिवतन 
होने लगता है कि मानो काई बड़ा होशियार कारीगर इस 
बेटंगी वस्तु का कुछ ढंग दे रहा है। यह कारीगर पहिल्ते उस में 
एक रेखा सी उत्पन्न करता है, जिसके एक सिरे पर एक 
बिन्दु सा औ्रर दूस रे सिरे पर दूसरा बिन्दु सा रखता है । यही 
रेखा रीढ़ की हड़ी और यही बिन्दु शिर व पूछ बन जाते हैं और 
इधर-उधर से अन्य अंग-प्रत्यंग बनने लगते हैं। इस क्रम को 
ध्यानपूवेक देखने के पश्चात्‌ हमारा यह निश्चय होता है कि 
यदि हमकीा इन भेातिक चक्षुओं से सूक्ष्मतर दृष्टि प्रदान हो जावे 
ते हमको ज्ञात होगा कि कोई पराक्ष कारीगर उद्दश्यपृवंक 


श्र 
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अपने काम को पूर्ण कर रहा है |”? '॥७" ए्वाणांत8 ॥0 
छ9700058 4007 99 ॥007, 0०॥08 ७0४, 90] पद्वषा'ं। ए 
9०88088९व ))980॥0 ॥0007 4७ 8070 7070 #प॥० हांते 
00 शाह्रणा जीध्या 0धा8ऐ"'णाव॥6 एण०फपात 80फए 00 ]0- 
वैशा छाकीडईा, एशंतरी ॥8 जया )0०00"/७ काया, छण॑शाएं जाए 
४, जात] ततणा ॥० छछर्बए6 ॥8 १०, 

इसी वात का यदि हम आस्तिक भाषा में कहें तो यां 
होगा कि यदि हमारी देवदष्टि हो जावे तो हमको प्रद्यक्ष होगा 
कि इस संसार की रचना में वह निराकार विश्वकर्मा अपना काये 
अपनी व्योतनी के अनुसार नाना प्रकार से बड़ी कारीगरी के 
साथ कर रहा है । क्या पूर्वोक्त कथन 'ऋत' और “तप? की 
साक्षी नहीं है ! नहों-नहीं यह कथन उन शब्दों की साधारण 
व्याख्या है। लेख स्पष्ट शब्दों में बता रहा है, यदि सृष्टि 
की रचना को ध्यानपूर्वेक देखिए ते इसके अन्तगंत एक अदृश्य 
निराकार शक्ति काम करते ज्ञात होती है। यह ते हुई 
व्याख्या तप की, भ्रव इसी लेख में कृत की भी साक्षी मि० 
हमले दे रहे हैं कि “यह रचना क्रमानुसार है, अकस्मात्‌ नहीं; 
और उस काये-कर्त्ता की उत्तम सर्वाज्न-पूणे उस व्योंतनी के 
अनुसार ही काये सम्पन्न हो रहा है ।?? 

इतना ही नहीं वरन्‌ प्रत्यक्ष रूप से मीमांसा ओर विज्ञान- 
शासत्र की उन्नति के साथ-साथ आस्तिकवादियों की संख्या 
यूरोप में भी दिम-प्रतिदिन बढ़ती जाती है। उदाहरण के लिए 
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काट (॥९७॥0), मोक्षम्यूलर (४७5 !॥)]0७' ), आसाग्रे 
( -५४9(॥77'99) , अ्रत्फ्रेड रसिल (-५7०0१ |४४5४8०]) » वालेस 
(ए७॥७८८०) इत्यादि । इनके अ्रतिरिक्त और बहुत से यूरोपियन 
विद्वान हैं कि जिनका इसाई दुनिया भले ही नास्तिक कह रही 
दे।, पर वास्तव में वे नास्तिक नहीं । यह बात दूसरी है कि उनके 
किसी विशेष मत में विश्वास न हो श्रथवा किसी श्रन्य सद्धमे 
का सहारा न मिलने के कारण उनके धामिक विचार किसी ग्रेश 
तक डावाँडाल हें। परन्तु मैलिक सिद्धान्त वास्तव में नास्तिकता 
के नहीं | 

जमेनी का एक मीमांसक ( ]0॥|05४0फ॥0' ), जिसका 
नाम फिशे ( ॥0८॥॥० ) था, प्रचरित खर्ग-नरक के ईसाई 
मत के विचारों से सहमत न था ओर इसी कारण उसका 
कहना था कि वह ऐसे ईश्वर का, जिसने यह स्वगं-नरक की 
व्यवस्था नियत की है, मानने को तय्यार नहीं। सदेव के नरक 
की ईश्वर की निदेयता श्रार स्व्रग॑ क॑ सुखें को श्आात्म-भ्रवनति 
का कारण वतकल्लाता था (0) ञावुए्॒राणाड ७ 9फ वैहट्राप- 
तैद्तणा एा #6850० 0७ ॥एशा 7/70070,)। उसका कथन 
थाकि विद्या ही धमे है(]:0900 ४५० ]& /७॥४[०॥) | देखे, वक्त 
विचार अ्रधिकांश में वेदिक धमे के मन्‍्तव्यों से कितना मिलते- 
जुलते हैं। वेदिक-घर्म का सिद्धान्त हे कि “स्व प्रकार क॑ 
भोग बन्धन के कारण हैं औ्रार ज्ञान ही मेतक्ष-दाता है |?” 

अब रहा स्वर्गगनरक का ससला। उनको वैदिक घर्म कोई 
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विशेष स्थान नहीं मानता और न यह्द प्रतिपादन करता है कि 
जीव एक जन्म के दुष्कर्मों के कारण सदा के लिए दुःसह दुख 
में पड़ा रहेगा, वरन्‌ जीव के कर्मों का फल्ञ आवागमन रूपी 
दण्ड है कि जिसमें जीव दुःख भेगता जाता है और साथ ही 
साथ पाप-फल्न से निवृत्त होकर जन्मरूपी बन्धन से छुटकारा 
पाने के उपाय भी करता जाता है। इस प्रकार दण्डरूपी 
दुःख भी उसके सुधार का एक प्रकार से कारण बन जाता जो 
कि दण्ड का मुख्य प्रयोजन है । इससे प्रतीत द्वाता है कि यदि 
प्रशंसित जमन विद्वान्‌ का बैदिक धर्म का यथाथे बाघ होता, 
ते उनकी इंश्वर से विमुख होने का काई कारण न था वरन्‌ 
वह वैदिक धर्म के श्रनुयायियों में गिने जाते । 

उपयुक्त उदाहरणों से सिद्ध होता है कि विज्ञान ( $0070९) 
मर मीमांसा (/?]0800॥ ५४) धमे या इश्वर-परायणता के 
विरोधी नहीं; वरन्‌ उसके अनन्त ज्ञान और अद्भुत क्रिया के 
द्योतक और बाधक हैं ओर इस प्रकार ईश्वर में निश्चयात्मक 
विश्वास और उसक्री श्रनन्त भक्ति के भावों को उत्पन्न करने- 
वाले हैं। (| (960 ४संजाए0 ॥#8 तां50०१०ए०१ ॥रत्राश।० 
॥85 ७॥9॥98806 00 7छ७।ाणा।ए णएी 00 एजांएक8०,? 
--/807७ 0० 0७9, 492|.) जो कुछ सायंस ने अब तक जान 
पाया है उससे इस संसार का बुद्धि-पृूवेक होना पाया जाता 
है, ये वचन इश्वरीय ज्ञान-पुवेक क्रिया के स्पष्ट बाधक हं। 
यह किसी साधारण मनुष्य का कथन नहों वरन्‌ एक बड़े 
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सायंसवेत्ता का मत है। इतना प्रवश्य है कि मनुष्य अल्प- 
दृष्टि ओर परिमित बुद्धिवाला होने फे कारण किसी-किसी समय 
वैज्ञानिक चमत्कार की प्रखर किरणों के सामने उसकी बुद्धि 
के चक्षु चकावोंध होजाने क॑ कारण उसको श्रन्धकार सा ही 
दिखाई देता है; अथवा ज्ञान-चक्षुओं में तिलमिलाहट पैदा हो। 
जाने के कारण लै।किक ओर अलेकिक सूर्यों की प्रखर किरणों 
में भेद-भाव करना, और भातिक पदार्थों से अमैतिक श्रौर 
प्रत्यक्ष वस्तुओं से परोक्ष, (यथाथे) करना कठिन दे! जाता है । 
प्राकृतिक वस्तुओं का ही सब कुछ समभने लगता है, परन्तु 
शने: २ ज्यों-ज्यां वैज्ञानिक तेज का हृदय-चत्षुओं की अभ्यास होने 
लगता है श्रैर उनका चक्राचोंध मिटने लगता है तब उसका इस 
प्राकृतिक चमत्कार में उस अलेकिक सूख्ये की प्रखर कल्लाओं का 
अनुभव होने लगता है श्रेर उसका चकाचोांध मिट जाता है । 

श्रव एक संशय शेष रह जाता है कि यदि विद्योन्नति के 
साथ-साथ आस्तिकता की लहर ओऔ्रर धमे पर विश्वास बढ़ 
रहा है ते वत्त मान समय में शिक्षित-समुदाय में धर्म और 
इश्वर-परायणता से उदासीनता क्‍यों आती है ? यदि हम 
शिक्षा के कन्द्र अ्गरेज़ी कालेजों भ्रथवा श्रन्य पाश्चाद्य शिक्षा- 
प्रद समुदायों के अन्तगंत आचार-विचार शलौर उन लोगों की 
दिनचय्यों पर दृष्टि डालते हैं और उनके हृदयों को अ्रन्दर से 
टटोलते हैं. तो हमका इंश्वर-परायणता के श्नन्यभाव का 
अभाव सा प्रतीत होता है । 


अधमषण रहस्य । - १०पू 


इसका मूल कारण यह हे कि पाश्चातद्य शिक्षा-प्रणाली 
का क्रम यह हे! रहा है कि परा ओर अपरा विद्याओं का 
परस्पर सम्बन्ध नहीं रक्खा गया। जिस समय भूगाल, 
खगाल, सायंस, फिल्लासफी इत्यादि अपरा विद्याओं की 
शिक्षा स्कूलों, कालेजों में हम लाग पाते हैं तो उस समय 
हमकी विविध मत-मतान्तरों में लिखी हुई इसी प्रकार की बातों 
की तुलना करने का मौका नहीं दिया जाता । यदि काइई 
करना भी चाहे ते तत्काल उसका मना कर दिया जाता हैं 
कि मतभतान्तरें के वाद-विवाद का यह स्थान नहीं है। 
इतना ही नहीं वरन परा विद्या का विचार-शून्य बनाने का एक 
अद्भुत सिद्धान्त चल गया है कि धर्म कंवल विश्वास का 
विषय है श्रैर सायन्स फिलासफी आदि अपरा विद्या तक 
ओर बुद्धि का विषय है। यह इसलिए किया जाता है कि 
हम अपने प्रचरित मत-मतान्तरें के विश्वासों और विचारों को 
आधात पहुँचाना नहीं चाहते; चाहे वे कितने ही पोच और 
निराधार क्‍यों न हों । जिसका परिणाम यह हेता है कि 
वैज्ञानिक विषयों में ता सत्य के ग्रहण करने के लिए परस्पर 
मत-भेद होते हुए भी एक-दूस रे.के विविध प्रमाणों तथा हेतुओं 
का छानबीन के साथ देखते श्रौर मनन करते हैं । तत्त्वज्ञान के 
लिए क्रियात्मक प्रयत्न भी दिन-रात किया करते हैं। एक- 
दूसरे के विचारां का निशेय की दृष्टि से देखकर सत्य के 
प्रहण और प्रसत्य के त्याग का प्रयत्न किया करते हैं जिसका 
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परिणाम यह द्वोता है कि थाड़े काल तक मत-भेद भल्ने ही रहे 
अन्त में प्रायः सहमत दो जाते हैं। जैसे खगेज्ञ विद्या कं 
पाश्चात्य विद्वान पहिले सूय्य का प्रथ्वी के आसपास घूमना 
मानते थे, परन्तु श्रब प्रथ्वी का सूय्ये के श्रासपास चक्कर करना 
स्वीकार करते हैं श्रार यह सर्वतन्त्र सिद्धान्त हो गया। 
पहिले परमाणुओं का अयागिक श्रौर पश्नादि बतल्ाते थे; 
पश्चात्‌ उनको इललेक्ट्रन्स (0।००(/०॥8) अर्थात्‌ विद्य तूकण से 
बना हुआ मानने लगे श्रौर श्रब इलेक्ट्रन्स (0॥००।०७॥७) को 
भी ऐसा प्र्थात्‌ अयैागिक नहीं मानते । कुछ काल हुश्नमा कि जब 
तत्व १०० के ऊपर माने जाते थे; श्रब सिद्ध द्वा गया कि मूल 
तरब केवल एक है ग्रेर यही वैदिक सिद्धान्त है। जैसा 
अधमषंण मन्त्र में भ्रा चुका दे कि सृष्टि का उपादान कारण 
सत्‌ है, परन्तु जब परा विद्या अथवा धमे-सम्बन्धी विषयों का 
समय शभ्राता है तब हम इस प्रकार की छान-बीन करने से 
इन्कार कर देते हैं ओर उसका हेतु यह बतलाते हैं कि धर्म के 
विषयों में मनुष्य की अल्प बुद्धि को दखल्ल नहीं; कोई धर्म 
बुद्धि की कसौटी पर कसा नहीं जा सकता ! धम्म-सम्बन्धी 
बातों का तथा उनके मूल सिद्धान्तों का विश्वास के सद्दारे पर 
अ्रड्भोकार ओर स्वीकृत करना चाहिए | 

प्रथम ते ऐसा करना मानुषी प्रकृति क॑ विपरीत है, 
क्योंकि मनुष्य में विद्या और तत्त्वज्ञान की प्यास स्वाभाविक 
है। बचपन से लेकर वृद्धावस्था तक क्या, केसे ओ्रोर क्‍यों ! 
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ये प्रश्न प्रत्येक समय, प्रत्येक वस्तु के लिए हमारे मन में उठा ही 
करते हैं श्रैर जब तक समाधान इनका नहीं हो जाता है चैन नहीं 
आता। इस वृष्णा का चाहे हम आल्लस्य, भ्रन्धविश्वास 
इत्यादि के सहारे दबा भले ही लें, झ्रथवा भुल्ना दे , परन्तु वीये- 
हानि कभी नहीं हेती । उसका प्रादु्भांव समय पर हुआ ही 
करता है। इसी के सहारे हम स्कूलों श्रार कालिजों में सदेव 
विद्योपाजेन किया करते हैं। हम त्रक्मचर्याश्रम ( 86प00- 
॥0) में ज्ञानेन्द्रियों के ्रनुभव का अन्वेषण , छान-बीन बुद्धि-द्वारा 
किया करते हैं। इस प्रकार तस्वज्ञान उपलब्ध किया करते हैं । 
यही मानसिक वृत्ति हमारी खाभाविक सी हो जाती है। 
जिनमें यह वृत्ति पुष्कल्ष हो! जाती हे वे द्वी खतन्त्र विचारवान्‌ 
( 07४7०] ॥ंग:0'४ ) बन जाते हैं और अ्रनेकानेक आवि- 
ध्कार ( 0800४०४०७४ ) किया करते हैं ओर मनुष्य-जाति के 
विद्या-काष की उन्नति का कारण बन जाते हैं | विविध विद्याओं 
तथा कलाओं के प्रवत क हो जाते हैं। एक ओर ते हमारी 
मानसिक वृत्ति प्रशंसित साँचे में ढाली जावे दूसरी ओर हमसे 
कद्दा जावे कि बड़े गूढ़ और महत्त्वपूणं धामिक विषयों का केवल 
विश्वास के सहारे मान ला और क्रियात्मक बना लो । ऐसा 
द्रेत-भाव हमारी मानसिक वृत्ति में एक साथ कैसे रह सकता 
है? कदाचित्‌ कुछ प्रयज्ञ किया जावे और मन को सम- 
माया जाय कि श्रात्म-सम्बन्धी घामिक विषय गूढ़ातिगृढ़ 
हाने के कारण मानुषी बुद्धि उनकी गम्भीरता को नहीं पहुँच 
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सकती वरन्‌ वे युक्ति-शून्य, नियम-रहित, मनमानी गढ़न्त 
नहीं, उसके अन्दर सार भरा पड़ा है। परन्तु यहाँ पर एक 
प्रयक्ष भ्रापत्ति आकर हमारे सामने खड़ी हो जाती है। वह 
यह कि एक कालेज के एक क्लास में दस विद्यार्थी पढ़ रहे हैं; 
परन्तु भिन्न-भिन्न मतावलम्बी होने के कारण उनको भिन्न- 
भिन्न मतें पर विश्वास करने के लिए उनके स्कूल व कालिजों 
के बाहर उपदेश किया जाता है। कुछ विद्याथियों को भअ्रपने 
घरों व उनके धामिक स्थानों में यह सिखलाया जाता है कि 
“अहिंसा परमो धमे:” किसी को कष्ट न देना सबसे बढ़कर 
धमे है। श्रन्य मतावत्लम्बी विद्याथियों से कहा जाता है कि 
बलिदान ( पशुवध ) इश्वर की प्रसन्नता का कारण है । एक 
से कहा जाता है कि जीव श्रनादि है, दूसर का बतत्लाया जाता 
है कि जीबों का इश्वर ने पेदा किया। एक को समभ्राया 
जाता है कि मरने के पश्चात्‌ जीव फिर किसी न किसी यानि 
में जन्म लेता है, दूसरे से कहा जाता है कि यह मिथ्या है । 
जीव का जन्म कंवल्ल एक बार होता है, उसके बाद उसको 
स्वगें वा नरक में सदा के लिए रहना पड़ेगा इत्यादि परस्पर 
विरोधी मसले अपने-भश्रपने मतानुसार बतलाये जाते हैं। तब 
ते विद्यार्थियों के हृदय में यह प्रश्न भ्रवश्य उपस्थित द्वो जाता 
है कि ये सबके सब परस्पर विरोधी मसले सत्य नहीं हो 
सकते । इनमें यदि एक सत्य है तो उसका विरोधी मत 
अवश्य अ्रसत है क्‍योंकि सत्य एक दी होता है और भ्रसत्य 
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बीसें हो सकते हैं। परिणाम यह निकलता है कि ये लोग 
धमे-सम्बन्धी बातों को मनगढ़नत या पोलिसीबाज़ी समभ- 
कर धर्म से विमुख अथवा उदासीन हो जाते हैं ओर कंई- 
काई नास्तिक भी बन जाते हैं । 

प्रागुक्त कथन का परिणाम यह निकल्ला कि इसमें सायंस 
व फिज्ञास फी का कुछ भी दे।प नहीं । यह हमारी शिक्षा-प्रणाली 
झौर सिथ्या पक्षपात का दाँष है कि हम प्राय: धर्म-विमुख 
तथा इंश्वर-भक्ति से उदासीन हो रहे हैं आर हमारे जीवन 
पर उनका विशेष प्रभाव दृष्टिगाचर नहीं हाता । जब शिक्षित 
मण्डली की यह दशा है तो स्वेसाधारण ते प्राय: उनके 
अनुयायी हुआ करते हैं। वेदिक मतावलम्बी ( हिन्दू ) विद्या- 
थियां के लिए तो एक स्पष्ट आपत्ति अगरेज़ी स्कूलों तथा 
तत्सम्बन्धी अ्रन्यान्य पाठशालाओं में है कि भारतवर्ष का इति- 
हास जो पढ़ाया जाता है उसकं शभ्रादि खंड में ही बेदों की 
धज्नियाँ उड़ाई गई हैं। हम वेदों का इंश्वरीय ज्ञान कहते व 
मानते हैं, पूर्वोक्त इतिहास उनको जंगली गडरियों के गीत बत- 
छाता है | इसी प्रकार की प्रन्य अ्नगत्ञ बातें से ये इतिहास भरे 
पड़े हैं। यद्यपि ये बातें ऊटपटांग, असत्य, प्रमाण-शून्य हैं, तथापि 
जब वे बच्चों के हृदयांकित हे। जाती हैं तब उनका जहरीला 
अग्रसर विद्याथि यों क॑ हृदय में बेदिक धमे का हत नहीं ते मसत- 
प्राय अवश्य कर देता है । 

वत्त मान समय में धर्म॑ से उददासीनता का विशेष कारण 
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यह भी है कि प्राचीन काल में हमारा लद्दय निःश्रेयस्‌ हुआा 
करता था, श्रवांचीन काल में श्रभ्युदय रह गया है। मनुष्य 
समुदाय इस समय में सांसारिक विषयों और ऐश्वये-प्राप्ति 
में विशेषरूप से संलग्न हो! रहा है माना यही मनुष्य-जीवन 
का अभीष्ट है। प्राचीन काल में सांसारिक उन्नति गाण और 
पारमाथिक उन्नति मुख्य मानी जाती थी, दूसरे शब्दों में यों 
कहिए कि इस समय में मनुष्यों ने अपना शआ्रादश इश्वर के स्थान 
में प्रकति का बना लिया है । इसी लिए मनुष्य के कत्त व्या- 
कत्त व्य का वृत्त (दायरा) संकीणे हे। रहा है, पारमाथिक विषयों 
से उदासीनता हो गई है और क्रियात्मकरूप से धर्म हमारे जीवन 
का मुख्य अंग नहीं रहा । 

तीसरा कारण धसे से उदासीनता, क्रियात्मक धर्म-शिक्षा 
का अभाव है। सरकारी तथा श्रद्ध-सरकारी शिक्षालयां में 
ता विद्याथियां का काई यह भी नहीं पूछता कि तुम यह भी 
जानते दे। कि इंश्वरापासना किसको कहते हैं। बहुत से विद्यार्थी 
ता सन्ध्यापासन श्रादि नित्य-कर्मों का नाम भी नहीं जानते । 
वत्त मान शिक्षा-प्रणाली में ता बुद्धि-परक ( 7002 छत] ) 
ओर शारीरिक उन्नति के अतिरिक्त मानसिक ( आत्मिकोन्नति ) 
का तो काइई स्थान ही नहों । न्याय, मीमांसा, प्राकृतिक ज्ञान- 
सम्बन्धी अ्रनेकानेक पाख्य पुस्तकों का पढ़ना, उन विद्याओ्रों का 
क्रियात्मक रूप से स्पष्टीकरण कराना इत्यादि विविध प्रकार से 
हमको शिक्षा दी जाती है, जिससे हमारी बुद्धि का विचित्र 
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विकास अवश्य होता है, साथ ही शारीरिक उन्नति के लिए 
व्यायाम ( (४३77857#0 ) को शिक्षा-प्रणाली का एक श्रेग 
बना दिया हे परन्तु मनुधष्य-जीवन का सवे-श्रेष्ठ तथा मुख्य उद्देश 
प्रात्मोन्नति का शिक्षा -प्रणाली मे काईं स्थान ही नहीं दिया जाता । 
यथाथे शारीरिक उन्नति तथा बुद्धि क॑ विकास से श्रात्मिकोन्नति 
का सहायता अवश्य मिलती | अपरा विद्या के अ्भ्यासी का 
परा विद्या में सुगमता अवश्य हा जाती है परन्तु वास्तविक 
आत्मोन्नति उससे नहीं होती । काम, क्रोधादि का वश में करना, 
चित्त की वृत्तियों का निराध, यम-नियमों का पालन आदि कभी 
खप्न में भी तो हमका विद्यालयों में नहीं बतलाया जाता। 
हमारे जीवन का सासारिक ज्क्ष्य क्या द्वोगा, इसका ते हम 
विद्यारम्भ से ही रट चल्लते हैं। इतना हो नहीं वरन्‌ सर्वोत्तम 
शिक्षाप्रणाली वही समझी जाती है कि उस लक्ष्य के अनुसार 
विद्यार्थी की पाव्य-विधि होनी चाहिए। क्या कभी विद्याथियों 
का यह भी बतल्लाया जाता है कि इस मनुष्य-जीवन का उद्देश्य 
क्या है। शरीरान्त के पश्चात्‌ वह कान सी कमाई है जे हमारे 
साथ द्वागी--““अथ त्रिविधिदुखात्यन्तनिद॒त्तिर त्यन्त पुरुषाथे;”” 
( सा० अ्र० १ सु० १ ) अर्थात्‌ श्राध्यात्मिक, आधिदेविक श्रौर 
आधिमैतिक इन तीनों प्रकार के दुःखें की अत्यन्त निवृत्ति का 
नाम श्रत्यन्त पुरुषाथे है। उस पुरुषाथ का विचार भी कभी 
विद्याथियों के कान तक नहीं पहुँचाया जाता है, उसका मनन 
व निदिध्यासन ते दूर रहा । 
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भ्रतर॒ में अन्त में आपकं यह बतलाना चाहता हूँ कि झध- 
मषण के मन्त्र नास्तिकता, धर्म से उदासीनता झर संसारिक 
विषयों में भ्रनुचित अनुराग ( ७९गंब्रशांहा2 ककातपेजालए ) 
से रोकने के लिए विशेष ओषधि हैं । 

जब मनुष्य का यह दृढ़ विश्वास हो जाता है कि उसके 
लिए इस जीवन के अतिरिक्त श्रन्य कुछ भी नहीं; जन्म से 
प्रथम हम कुछ न थे ओर मरण के पश्चात्‌ भी कुछ न रहेंगे 
तो मनुष्य का समस्त कम-च्षेत्र तथा सुख-दुःख की सीमा यही 
५०-६० वर्ष मानुषी जीवन के अन्तर्गत रह जाती है। डउसक॑ 
कत्तंव्याकत्तेव्य की परिधि बहुत संकीणं हो जाती है। उसका 
झादशे बहुत ही तुच्छ हा जाता है। यह संकीर्णता इस 
कारण आर भी बढ़ जाती है कि मनुष्य-जीवन क॑ कम -फल-भेग 
का दायरा बहुत ही परिमित हे। जाता है। एक ओ्रार एक ऐसे 
विचारशील पुरुष का लीजिए कि जिसका दृढ़ विश्वास यह है 
कि वह केवल जल्ल, वायु, भग्नि, प्रथ्वी श्लौर आकाश तस्‍्वों का 
समूह नहीं वरन एक अजर-अमर चेतन्य शक्ति है। उसके 
गुण-अवशगुण इस शरीर के साथ ही भस्मीभूत नहीं हो जाते, 
उसके कर्मों के संस्कार उसके सूद्रम शरीर के साथ रहते ओर 
पुनजन्म में उनका प्रादुर्भाव द्वाता है। उसके कर्म-फल न 
केवल इस योनि द्वी तक सीमाबद्ध हें वरन पर जन्म में भी बिना 
भेगे उनसे पीछा नहीं छूटता और जन्म-जन्मान्तर के सदगुणों, 
विद्योपाजन श्रौर ज्ञान-प्राप्ति से श्रात्मिक विकास इतना बढ़ जाता 
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है कि यह भ्रात्मा प्राकृतिक बन्धनों से छूटकर मेक्षपद को प्राप्त 
है। जाता है ओर स्वेच्छाचारी होकर इस ब्रह्माण्ड मे खतन्त्रता- 
पृवेक विचरता है ओर जन्म-जन्मान्तर कं दुःसह दु:ख से मुक्त 
हो जाता है। ऐसे पुरुष का अपने कत्त व्य कर्मों का क्षेत्र बहुत 
विस्तृत दृश्गिचचर होता है श्रैेर उसका अपने सच्चित प्रारब्ध 
क्रियमाण तथा कायिक, वाचिक, मानसिक कर्मों पर गम्भीर 
दृष्टिपात करना होता हे। दूसरी ओर एक ऐसे व्यक्ति को 
लीजिए कि जिसका यह हृढ़ विश्वास हो रहा है कि यह मनुष्य 
पानी का सा बुलबुल्ा जल-वायु के संयोग से उत्पन्न हुआ और 
क्षशिक है । फिर हवा में हवा ओर जल्ल में जन मिल जावेगा , 
हमारे गुण-अ्रवगुणों की पराकाष्ठा इसी शरीर तक है श्रार 
शुभाशुभ कर्मों का फल इस जीवन की कीतिं-अभ्रपकीति के अरति- 
रिक्त और कुछ भी नहीं। हमारे कुत्सित कर्मों का फल्न-दाता समाज 
पैर राष्ट्रीय व्यवस्था के अतिरिक्त श्रन्य काइ नहीं । हमारे बहुत 
से पराक्ष काये ऐसे हैं. जिनका जाननेवाला तक कोई नहीं 
और न उनका काई फल-दाता है। सकता है। ऐसे मनुष्य को 
धरमम-कार्यों के करने के लिए क्‍या विशेष उत्त जना रह जाती है ९ 
“परोपकाराय सतां विभूतय:” इत्यादि कथन तो ऐसों के लिए 
निरथेक से हो जाते हैं |! यह तो रही दशा उच्च काटि के मनुष्यों 
की, परन्तु साधारण तथा नीच कोटि के मनुष्यों के ऐसे विश्वास 
ते! उनका पापाचरण में ही लिप्त कर देते हैं। यही कारण है 
कि नास्तिकता की पापों का पग्रवत्त क कहा जाता है। 
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यदि इस संसार की विविध जातियों क॑ धामिक इतिहास 
पर दृष्टि डाली जावे तो यह बात स्पष्ट हो जाती है कि मनुष्यों 
में. किसी न किसी प्रकार की परोक्ष शक्ति के मानने की स्वाभा- 
विक प्रेरणा पाई जाती है। वह पराजक्ष शक्ति अति बलवती है 
और प्राकृतिक संसार तथा चैतन्य भूतें की संचालक है ओर संसार 
की सारी घटनाये उसके अधीन समभी जाती हैं। सभ्य- 
अ्सभ्य, शिक्षित-अशिनजक्षित सभी मनुष्य-ममुदायां पर यह बात 
चरिताथे होती है। उसके साथ ही साथ एक और प्रेरणा पाई 
जाती हे कि सारे मनुष्य-समुदाय से किसी न किसी प्रकार का 
धरम मनुष्य-जाति के सामाजिक संगठन के लिए परमावश्यक् 
समझा जाता है; चाहे वह वैदिक अथवा इंसाइ, मूसाई, 
इस्लामी धममे हो किंवा मनुष्य-घ्म (१७॥.०॥७०॥ ७ [0॥:0॥॥09), 
स्वाभाविक घमं (४७॥प०] दिला >0॥) हो । 

शअ्रब विचारणीय यह बात हैं कि जब किसी न किसी पराक्ष 
शक्ति तथा किसी न किसी प्रकार का धमं मानने व स्थापित 
करने की प्रेरणा मनुष्य-जाति में स्वाभाविक है तब फिर कभी- 
कभी इतने वेग के साथ नास्तिकता की लहर ओर घर की उदा- 
सीनता क्यों हो जाती है, जिसके कारण इंश्वर का भ्रस्तित्व 
ओर धम की मानता बड़े खतरे में पड़ जाती है। गहरी दृष्टि 
डालने पर पता चलेगा कि इसका मूल कारण कपोल-कल्पित 
मतमतान्तर तथा अन्ध-विश्वास मतावलम्बो हैं। इन मतमता- 
न्तरों में बहुत सी बाते सृष्टि-क्रम तथा बुद्धि के विरुद्ध पाई जाती हैं । 
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चहुत सी कपाल-कल्पित, निमूल बाते धर्म का अड्ड समझी जाती 
हैं। जब विद्या-भानु का प्रकाश होता है श्रार प्राकृतिक ज्ञान 
के सहारे विद्वान लोग अपने अन्वेषण और अनुभव से छान- 
बीन के श्रभ्यासी हो जाते हैं ता उनका मतमतान्तरां की ऐसी 
पाच बातें पर विश्वास ज्ञाना दुम्साध्य हो जाता है आर उनके 
हृदय में विविध प्रकार की शड्भाएँ उत्पन्न हे जाती हैं। मत: 
वादी उन शद्डाओं का समाधान करने में अपने आपका 
असमथे पाकर इन स्वतन्त्र विचार-वादियां का नास्तिक इत्यादि 
कहने लगते हैं, जिससे यह विचार उत्पन्न हा जाते हैं कि 
इश्वर तथा धर्म इन मतवादियां की कपाल-ऋल्पित गढ़न्त 
है। दूसरे धर्म क॑ अन्धविश्वासी कभी खतन्त्र, पक्तपात: 
रहित विचारों का अपने मत के विषयों में दखल देने का 
तैयार नहीं, यदि तैयार भी दे गये ते वहों तक जहाँ तऋकू कि 
वे विचार उनके मत क॑ पाषक हैं। यदि नेयायिक श्रौर मीमा- 
सक विचार उनके (मतवादियों) मन्तत्यों क॑ विरुद्ध पड़ने 
लगते हैं ते पाखण्ड-विवाद श्रौर वितण्डा-बाद बढ़ाकर सत्य 
के ग्रहण करने पर कभी उद्यत नहीं होते। इससे खतन्त्र 
निष्पक्ष विचार रखनेवालों का विश्वास धम से ही विज्लग हो 
जाता है और इस तरह पर श्रनीश्वरवाद तथा धमे से उदा- 
सीनता बढ़ जाती है। वे जब सवेसाधारण विद्वन्मण्डली के 
क्रियात्मक जीवन में इश्वर-परायणता श्रौर धर्म-विश्वास का 
अभाव पाते हैं तब उनका अनुकरण करने लगते हैं और इस 
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प्रकार परमाथे से मुख मोड़ सांसारिक स्वाथे में लिप्त हो जाते 
हैं। एवंविध मानवी समुदाय में प्रकृति-पूजा (४७९० ७॥७॥) 
के भाव बलवान होने लगते हैं। इस भाँति की आपत्तियों से 
जनवृन्द को सुरक्षित रखने के लिए प्रागुक्त श्रधमषंथ के मन्त्र 
अति उपयोगी हैं। जिस मनुष्य के विचार अघमषेण के मन्त्रों 
के अ्रथे तथा सिद्धान्तों को मनन करते-करते इतने उच्च ओर गम्भीर 
हो जायेंगे वह भली भाँति समझ जायगा कि सृष्टि की उत्पत्ति, 
क्रम, तथा ईश्वर व सृष्टि का सम्बन्ध ओर इंश्वर की शासन- 
प्रधाली इस जगत्‌ में क्‍या है; जो मनुष्य सायं-प्रातः ऐसे 
जिचारों की स्फूत्ति करते-करते उनका अभ्यासी हो जावेगा ते 
उसकी सायंस और फिल्लासफी के नवीन से नवीन और कठिन 
से कठिन मसले श्रद्धा और बुद्धि की आँखें के सामने ज़रा भी 
चकाचौंध पैदा नहीं कर सकते, क्‍योंकि वह तो ऐसे सिद्धान्तों 
का श्रभ्यासी हा रहा है। क्या सायन्स के बाष्पवाद 
(७)७)४७७' 7]0०००७9) के पठन-पाठन के पश्चात्‌ उसका यह 
विचार उत्पन्न हे सकता है कि सृष्टि-रचना के लिए किसी सृष्टि- 
कर्ता की आवश्यकता नहीं । वह तो बाष्पवाद से सृष्टि-रचना 
के विषय में कई अश ऊँचा हे। चुका है। उसका तत्काल यहदी 
विचार होगा कि अघमषण के मन्त्र में जे अशेव समुद्र का 
वन आया है उसी का बाष्पवाद एक रूपान्तर है । बाष्पवाद 
यह नहीं बतल्लाता है कि बाष्प (!९०)०७]७') कहाँ से आई और 
कैसे उत्पन्न हुई! इस्र विषय में वह मै।नावलम्बन किये हुए है 
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परन्तु अ्धमषेण का मन्त्र उससे कई अंश बढ़ा हुआ है श्रार 
बतलाता है कि अणेव समुद्र केसे पेदा हुआ | प्राय: विकासवाद 
(4४०॥॥0४०7 ॥॥0079) क॑ विद्याथियों का यह विचार हे। जाता 
है कि विकासवाद सृष्टि-रचना का ऐसा विवरण है जिससे 
सृष्टि की रचना स्वयं द्वोना प्रतीत होती है श्रार किसी सृष्टि- 
कर्त्ता की उसके लिए आवश्यकता शेष नहीं रहती। परन्तु 
विकासवाद यह बताने में श्रसमथ है कि विकास का आरम्भ 
कब श्रौर कैसे हुआ । विक्रासक्रम (?5 ०७॥०॥-|॥०८०५५) 
अनादि कभी नहीं हो सकता, क्योंकि जो वस्तु घटती-बढती हे 
वा बनती-बिगड़ती है अर्थात्‌ परिवतनशील्ल हे उसका आरम्भ 
कभी न कभी होना आवश्यक है । 

फिर इस जड़ प्रकृति (१५४७७) का यह ज्ञान कहाँ से 
आया कि मैं विकास का आरम्भ करूं। प्रकृति चेतन्य नहों, 
स्वयं विकासवाद के सिद्धान्तानुसार चेतन्यता का तो बहुत 
काज्ष ग्रौर बहुत दर्ज (४५०८०९५) तय करने के पश्चात्‌ जगत्‌ 
में प्रादुभाव हुआ ओर उसका भी यह सिद्धान्त प्रकृति के 
काये का परिणाम मानता है। काई चेतन्य शक्ति प्रकृति से 
पृथक नहीं बतलाता और न यह बतलाता है कि जड़ से चेतन्य 
उत्पन्न होना किस प्रकार सम्भव है ओर इस विकास का शभ्रन्तिम 
अ्रभीष्ट ( []ध79800० ५४०७। ) या निदिष्ट स्थान क्‍या है? 
यह भी विकासवाद नहों बतक्ञा सकता! इत्यादि बहुत-सी 
शंक्रार विकासवाद के विषय में उत्पन्न होती हैं जिनका समा- 
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धान उनके अनुयायी नहीं कर सकते, जिससे विदित द्वोता हे 
कि विकासवाद सृष्टि-रचना का पूरा-पूरा विवरण नहीं दे । 
परन्तु इन सब बातों का उत्तर अधघमषणश के मंत्र में अति 
सनन्‍्तोषजनक मिलता है कि सत्‌ में विकास-शक्ति ऋत ओर 
तप के संयोग से उत्पन्न हुई ओर यह “ऋत?” व “तप” उस 
अनादि, अ्रनन्त और स्वेब्यापक शक्ति के गुण हैं जिसका 
सृष्टि-कर्त्ता कहते हैं | इसलिए यदि विकासवाद का विद्यार्थी 
सन्ध्योपासन का अश्रभ्यासी द्वोगा और किसी सद्गुरु क॑ 
समक्ष उसने अघमषण मन्त्रों के सिद्धान्त को विचारा होगा 
ते। उसका विकासवाद के पढ़ते समय इंश्वर व धर्म पर और 
भी विश्वास दृढ़ होता जायगा और अनीश्वरवादी द्वोना ते 
दूर रहा वह अनुभव करेगा कि विकासवाद अघमषेण-मन्त्रों 
द्वारा वर्शित सृष्टि-रचना का एक अड्ज दे भर इसी लिए अपूण 
है---जैसे विविध अ्रवयत्र शरीर से प्रथक_ पूर्ण रूप को प्रकाश 
नहीं कर सकते इसी प्रकार वाष्पवाद और विकासवाद सृष्टि- 
रचना का साइ्ेपाडू विवरण नहीं दिखला सकते । जब इस 
जगत में ऐसे विश्वासी विद्वानों की अधिकता होती है तो पूवे- 
कथित पूर्वापर-विरुद्ध अथवा परस्पर-विराधी मतमतान्तरों का 
प्रादुर्भाव नहीं हो सकता । यदि कहीं हुआ भी तो ऐसे हदृढ़- 
विश्वासी विद्वान महात्माओं की विद्यमानता के कारण घामिक- 
दुनिया में यह निराशा कदापि सिर नहीं उठा सकती कि 
मतमतान्तरों के विवादास्पद झूगड़ों के निवारणा्थ कोई उपाय 
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नहीं । धम का यथेष्ट निणेय कदापि नहीं हे सकता। धर्म 
केवल विश्वासमात्र के आधार पर स्थित है । 

यहाँ पर एक यह शंका उत्पन्न हे! सकती है कि सन्ध्यो- 
पासना, जिसका अ्धमपण कं मंत्र एक भ्रड़ हैं, बाल, वृद्ध, 
साधारण तथा विद्वान सबके लिए नित्य कर्मे-विधि है। फिर 
ऐसे गूढ़ मीमांस।-युक्त तथा वेज्ञानिक विषय का नित्य कमे-विधि 
में रखना बड़ी भूल है; क्‍योंकि इन प्रश्नों पर तो बड़ से बड़े 
फिल्लास फरें। क॑ मस्तिष्क चक्कर खाते हैं और पूर्णतया उनका 
ज्ञान होना यदि असम्भव नहां तो बड़-बड़ विद्वानों के लिए 
भी अति कठिन है। संध्यापामनन का समय प्राय: ८ व 
१२ वर्ष की अवस्था से ही आरम्भ हे। जाता हे। फिर ऐसे 
बच्चों से क्या आशा की जा सकती है कि वे अघमधेश क॑ मन्त्रों 
से लाभ उठा सकते हैं। वेद, शात्र, मीमांसा के पढ़नंवाले 
पण्डितगण इन मन्त्रों का गूृढ़ाशय समझकर भले ही लाभ 
उठा सके ओर पाप से बचकर अपने अ्रभीष्ट को पहुँच 
सके , परन्तु साधारण काटि के मनुष्य तो इससे कुछ 
लाभ नहीं उठा सकते, क्योंकि इन सिद्धान्तां का जो युरो- 
पियन फिल्लासफी फे बड़ से बड़ मन्तव्यों से पर बतल्लाये जाते 
हैं वे छ्ञेग क्या समझ सकते हैं और इसी लिए सन्ध्योपासन 
करनेवालों में से एक बड़ी संख्या के लिए यह अघमषण मंत्र 
निष्फल्न है-- इस शड्डूग का प्रथम समाधान ते यह है कि ज्ञान- 
मार्ग स्वाभाविक है। जेसे इस मैतिक स्थुज्ञ शरीर को ज्ञुधा, 
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तृषा सताया करती हैं श्रार उसकी निवृत्ति के लिए अन्न, फल, 
फूल और जलादि की निद्य आवश्यकता पड़ा करती है डसी 
प्रकार अन्त:करण चतुष्टय का भूख-प्यास सताया करती है 
ओर प्रतिक्षण इसकी नित्य-नूतन बातों के जानने को क्यों, क्‍या, 
केसे, ये प्रश्न॒ उठा करते हैं ओर जब तक ज्ञानरूपी सोजन 
प्राप्त नहीं होता, सनन्‍्तोष नहीं होता । दूध पीते हुए बच्चों से 
लेकर १०० वष के बुड़ढहों तक की यही मानसिक्क वृत्ति रहा 
करती है। अलावत्ता जेसे विशेष-विशेष रागां क॑ कारण हमारी 
अन्न की क्षुधा कभी-कभी मन्द दे जाती है इसी प्रकार विषय, 
सेग, आलस्य आदि कारणों से हमारी मानसिक क्षुधा भी 
कभी-कभी मन्द दे। जाती है। परन्तु ज्ञान-प्राप्ति मनुष्य-योनि 
का मुख्य धमे है । 

यदि विचार-पूवेक देखा जावे तो न केवल श्रधमषण के 
इन भन्त्रों में ही बरन्‌ वेद कं प्राय: सम्पूर्ण मन्त्रों में यह एक 
उत्तमता पाई जाती है कि उनके सरल से सरक्ष अथे ओर उनमें 
साधारण से साधारण शिक्षा मिलती है परन्तु उनक॑ अनेकाथे ओर 
उनकी तह में गूढ़ से गूढ़ सिद्धान्त भरे पड़े हैं। उदाहरणाथे 
अधघमषंण के मन्त्रों का। ही लीजिए। इनका साधारण अथे 
णह होता है कि ईश्वर के पूर्ण ज्ञान श्रार उसकी महती शक्ति के 
प्रभाव स्रे सृष्टि की रचना की सामग्री ( जिसका सत्‌ कहते 
हैं ) में एक प्रकार का जीवन पड़ा, जिससे उसमें हलचल 
पेदा हुई श्लार महत्त्व का समुद्र उत्पन्न होकर सृष्टि-रचना का 
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झारम्भ हुआ, जिसको संवत्सर अर्थात्‌ ब्रह्म-नदिन और ब्रद्य- 
रात्रि भी कहते हैं, फिर दिन-रात अर्थात्‌ सूय्ये-चन्द्रमा इत्यादि 
लोक-लोकान्तर, जिनसे रात्रि-दिवस का निर्माण हाता है, 
उत्पन्न हुए और इस सारी रचना का जगदीश्वर खय' ही 
शासक, पालक ओर सच्चालक भी हुआ। इंश्वर ने सूये, चन्द्र 
इत्यादि सारी रचना को पूर्ववत्‌ ही वनाया है। भावाथे यह 
कि सृष्टि की रचना ज्ञानखरूप सर्वेशक्तिमान्‌ परमात्मा करता 
है। सृष्टिरचना की सामग्रो निद्य है। सारी सृष्टि उसी 
की रची हुई ओर प्रवाह से अनादि है। ईश्वरीय ज्ञान पूर्ण 
एकरस हे। इसलिए उसके निर्धारित नियमानुसार सृष्टि- 
रचना अ्रनादि काल से ऐसी ही होती चली आई है। जो 
इस सृष्टि का रचयिता है वही इसका शासक, पराल्चक, पोषक, 
सच्चालक ओर कमे-फल-दाता है । 

यदि इस पर विचार किया जाय तो इससे वैदिक शिक्षा 
की उत्तमता और ऋषियों की बुद्धिमत्ता स्पष्ट विदित होती 
है। इन मन्त्रों में बड़े गम्भीर ओर उच्च काटि के विषयां का 
एक साधारण ऐतिहासिक घटना के रूप में वशन कर दिया 
है। मन्त्रों के श्र्थों पर यदि विशेष विचार किया जावे ता 
उनमें सृष्टि-रचना-क्रम क्या है ! उसके निमित्त और उपादान 
कारण क्या हैं ? यह प्रवाह से भ्रनादि है। इंश्वर उस पर 
शासन करता है; इत्यादि-इटादि बड़ी गम्भीर बातों को एक 
साधारण घटना के रूप में वर्णन करना पाया जाता है, 
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जिसका एक बालक भी सीख सकता है आर यह शिक्षा- 
प्रणाली स्वाभाविक भी है कि जिसका प्रनुकरण व्यावहारिक 
रूप से हम किया करते हैं। पाठशालाओं में हम अआारम्भिक 
कक्षाओं में बच्चों को खगाल-विद्या आदि का साधारण बाध 
कराना आरम्भ करते हैं कि सूय्ये के आस-पास प्रृथ्वी घूमती 
है और पृथ्वी की वाषिक गति से ऋतु ओर उसकी देनिक गति 
से राश्रि-दिवस उत्पन्न द्वोते हैं; चन्द्र-प्रतण, सुय्ये व चन्द्रमा 
के बीच में प्रथ्वी क॑ श्रा जाने से होता है श्र सुय्ये-महण, सुये 
व पृथ्वी के बीच में चन्द्रमा के आरा जानें से द्वाता है; 
इत्यादि सिद्धान्त बच्चों का कंठस्थ करा देते हैं । ज्यों-ज्यों बच्चों 
की शिक्षा की उन्नति होती जाती है उनके ज्ञान का विकास 
द्वाता जाता है। वे प्रागुक्त बातों का अनुभव करते जाते हैं, 
उन पर उनकी भत्ता स्पष्ट हाती जाती हे। इस प्रकार उनको 
इन विषयों का ज्यां-ज्यां विशेष ज्ञान प्राप्त होता जाता हे, टों-त्यों 
वे अपने प्रथम पढ़े हुए विषयां का साज्ञात्‌ करने लगते हैं । 
साधारण ज्ञान विज्ञान की प्रथम सीढ़ी हुआ करती है । साधा- 
रण ज्ञान के खयं भी वहुत क्ञाभ हुआ करते हैं। जिन विद्या- 
थियां का उपस्युक्त साधारण शिक्षा दी जा चुकी है वे भ्रज्ञाना- 
न्धकार से बचे रहते, कि सूख्ये प्रथ्वी क॑ गिदे घूमता है श्रथवा 
सुय्ये-प्रहण, चन्द्र-प्रहण के विषय में जे ढकासले विविध प्रकार 
प्रचरित हैं उनमें फँसने से बच जाते हैं। इसी प्रकार सन्ध्यो- 
पासन के मन्त्र ऋषियों ने तस्वज्ञान-बेधघक '्रौर उपयोगी 
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देखकर रक्‍खे हैं जिससे साधारण बुद्धि का मनुष्य भी 
लाभ उठा सकता है। श्रारम्भ में सामान्य बुद्धि श्रौर योग्यता 
के बालकों का इन मनत्रों के श्रथ तथा शअ्रभिप्राय का बोध 
साधारण रूप से करा दिया जाता है श्रौर फिर ज्यों-ज्यों विद्या- 
वृद्धि व बुद्धि का विकास होता जाता है मंत्रों के गृहाशय 
का साज्ञात्‌ होने लगता है । 


भक्तिभाव 


यहाँ पर यह शका किन्हीं-किन्हीं का उत्पन्न होना सम्भव 
है कि इन मंत्रों में कुछ त्रुटि यह दिखाई देती है कि इनमें मक्ति- 
भाव का वणशेन नहीं आया, जो ईश्वर-परायणता का मुख्य 
अड्ढ है अर्थात्‌ इनमें केवल ज्ञान-माग है , भक्ति-साग नहीं 
जो इंश्वर-प्राप्ति का एक सुगम उपाय है | उनमें दाशनिक विचार 
ते अवश्य हैं परन्तु यह ज्ञान-मार्ग है जे अति कठिन श्र 
दुस्साध्य है । 

यदि विचार-पूवेक देखा जावे ते बिना ज्ञान के भक्ति का 
दाना भ्रसम्भव है। किसी भ्रज्ञेय ग्रथवा अज्ञात वस्तु क॑ प्रति 
भक्ति हो ही नहीं सकती। वह ज्ञान चाहे शब्द-मात्र से ही 
हुआ हो, ( अ्धांत्‌ सुना-सुनाया ही हो। ) अथवा प्रनुमान-मात्र 
होा। जब तक किसी वस्तु के गुणों का काई बोध, अनुमान 
इत्यादि, हमका नहीं हेता उसके प्रति प्रेम का भाव अथवा 
पूज्य भाव आदि हमारे हृदय में उत्पन्न नहीं हो सकता । 

दूसरे वे लोग जा इश्वर-सम्बन्ध में ज्ञान तथा भक्ति को 
प्रथक-प्रथक्‌ बतल्ााते व मानते हैं, बड़ी भूल करते हैं। इश्वर-भक्ति 
बिना ज्ञान का अन्धविश्वास है जो मनुष्य को प्राय: ग्रज्ञान-कूप 
की ओर ले जाता है; अथवा यों कहिये कि मनुष्य धर्म के हृष्ट- 
पुष्ट शरीरमें पाखंड व वितंडावाद-द्वारा मतमतान्तरों का कठिन 


अधघमधंण रहस्य । १२५४ 


राग उत्पन्न कर देता है। तब मनुष्य श्रपनी कपोल्ल-कलिपित 
कल्पनाओं की भ्रपना पृज्यादशे बनाने लगता है श्रौर उस शुद्ध- 
स्वरूप, निराकार, निविकार , ज्ञानखरूप, अखंड, भ्रछेद्य, अभेय, 
सर्वेज्ञ व सर्वेव्यापी परमात्मा के स्थान में किसी मनुष्य अथवा 
अन्य प्राकृतिक कुद्र वस्तु को श्रपना पृज्य इष्टदेव बना लेता है 
अथवा उस शुद्ध-बुद्ध सचिदानन्द में मानुषी कल्पनाये करते- 
करते उसके वास्तविक स्वरूप को भुला बैठता है। 

उपय्युक्त कथन का कुछ स्पष्टीकरण आवश्यक प्रतीत होता 
है । यदि संसार क॑ विविध मतों कं इतिहास का अश्रवल्ले कन किया 
जाय ते यह बात स्पष्ट होती है कि मनुष्य में स्वाभाविक प्रवृत्ति 
पाई जाती हे कि वह किसी या किन्हीं देवी शक्ति या शक्तियां का 
अपना पृज्यादश बना ले और इस प्रवृत्ति का माग-प्रदशेक यदि 
कोई सद्गुरु या सदगंथ नहीं हेता अथवा इस हृदयस्थ वीर्य 
का शुद्ध और उच्च आचार-विचाररूपी जल-वायु से पालन- 
पाषण नहीं द्ोता ग्रौर उस के यथेष्ट रूप से उगने तथा फलन-फूलने 
क छ्लिए विद्यारूपी सूरये की किरणें उत्तम स्वास्थ्य श्र यथेष्ट 
उध्णता नहीं पहुँचातीं ता उसकी एक कटीली भांडो बन जाती 
है और मनुष्य-जन्मरूपी कल्पवृक्ष, जिसके धर्म, श्रथे, काम 
और मोक्ष चार उत्तम फल हैं, के स्थान में पाखण्डवाद फे नाना 
प्रकार क॑ भाड़-संखाड़ चारो ओर दृष्टिगोचर होने लगते हैं, 
जिनक॑ फूल मतमतानतर श्रौर फल्ल वादाविवाद, कलह, 
क्लेश आदि हुआ करते हैं। इन विविध मतों के मन्तव्य, 
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उनके पूज्यादश के गुण, कमे, ख्माव से मिलते-जुलते हुआ 
करते हैं। जितना काई मत, बुद्धि और ज्ञान की कसौटी 
से प्रथकू होता जाता है और कंबल विश्वास व कल्पनाश्रों 
की ओर ऋुकूता जाता है उतना ही उसमें पक्चपात, हे्ष्यां, 
द्रेष, हठ इत्यादि घर करते जाते हैं जिसका परिणाम दुःख है । 
ऋ्सेड ( मतवादी युद्ध ) आर जिहाद ने कितने खान्दानों ओर 
देशों का नाश किया, बाल्न-वृद्ध, ख्री-पुरुषों का तलवार के 
घाट उतारा, अमूल्य पुस्तकालय जलाये, घमे के नाम पर 
स्मरणीय विद्वानों, महापुरुषों का हलाहल पिल्लाया गया, सूली 
दी गई इत्यादि-इत्यादि--कान सा घृणित से घृणित काम नहीं 
किया गया । 

इष्टदेव प्रायः काई परोक्ष शक्ति हुआ करती है। चाहे 
वह व्यक्तरूप दो भ्रथवा अव्यक्त | उसमें कुछ न कुछ गुण, 
कमे, स्वभाव, मानना अनिवाये है। ऐसी दशा में सदगुरु 
के अश्रभाव में मनुष्य अपनी परिस्थिति, देश-कालानुसार अपने 
विचार तथा अनुभव के अनुसार उस पराक्ष शक्ति में गुण, 
कमे, स्व्रभाव की कल्पना करने लगता है। इस भक्ति-भाव 
ऋ यथाथ-ज्ञान-रहित होने की दशा में हम उस परोक्ष शक्ति 
को पूज्यादश के स्थान से सानुषी रूप धारण कराने लगते हैं 
ओर इन्सानी जामा पहना देते हैं, यहाँ तक कि उस 
शुद्ध स्रूप, निविकार परमात्मा में इच्छा, ट्रेष, सुख, दुःख, 
काम, क्रोध, पक्षपात, इत्यादि समस्त मानुषी विचार तथा 
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दुबेलता मान लेते हैं। वह मनुष्यां की भाँति क्रोध करता, 
श्राप देता, पश्चात्ताप करता, श्रौर उसका बिचमानी की भी 
आवश्यकता पड़ती है। उसके रहने का विशेष स्थान भी है । 
वह जन्म लेता आर मरता भी है। उसमें अल्पज्ञता भी पाई 
जाती है, अपने भक्तों के विश्वास तथा भक्ति की आज़माइश 
व जॉच भी करता है। उसके विशेष भक्तों, नबियों का उसके 
प्रसन्नताथे अपने पुत्रों का बलिदान भी करना पड़ता है । स्वयं 
उसके इकलीते पुत्र का मनुष्यों से उसका मेल कराने के 
लिए जन्म लेना पड़ा और मनुष्यों के पाप क्षमा कराने क॑ लिए 
शूली चढ़ाना पड़ा। वह यहाँ तक भक्तवत्सल है कि अपने 
भक्तों व अपने नबियों के अनुयायियां की प्रसन्नता क॑ निमित्त 
बहिश्त में हुरू-गिलमा भी बहम पहुँचाता है । एक हिन्दी कवि 
ने उसकी भक्तवत्सलता का आश्चयेजनक चित्र इस प्रकार खींच 
दिखलाया है:-- 
कवित्त 

वेदन ढूँढ़ों पुराणन ढूँढ़ों, निद्य सुने चित चोगुने चायन । 
देखे कबहूँन किस हूँ कितहूँ, वह कैसे खरूप ओ केसे सुभायन ॥ 
खे।जव-खे।जत थाकि फिरयो कवि दव बतायो जो लोग-लुगायन । 
देखे कहाँ वह कुंज गलीन में डारा पे लोटत राधिका पायन ॥ 


इसी प्रकार एक फारसी के प्रख्यात कवि ने हज़रत मुहम्मद 
की प्रशंसा ओर उनका सम्बन्ध ख़ुदा से यों वर्णन किया है। 
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( भ्रथे ) यद्यपि इेश्वरीय व्यवस्था अचूक है परन्तु उसकी 
(हज़रत मुहम्मद साहब की ) भ्रकुटि-संकेत की दास है। विस्तार - 
भय श्रौर अभ्रसभ्यता एवं भ्रश्लीलता के दोष से पुस्तक का 
बचाने के लिए प्राचीन तथा अर्वाचीन मतमतान्तरों के पृज्य 
देवों के उन भयानक घृणित, भ्रश्लील, चित्रों का जिनक॑ 
श्रवण-मात्र से रोमाच्च होता है यहाँ पर छोड दिया है। केवल 
एक उदाहरणमात्र उद्धु त कर देना पयाप्त होगा। 

मेडेगास्कर टापू में एक जाति रहती है। वह कारी कन्या 
का बलिदान अपने देवता को प्रसन्न करने के लिए बड़ी निरदेयता 
से किया करती है । वहाँ वाले उसको एक मांस-भक्ती वृक्ष क॑ 
पास ले जाते हैं आर भाले छेदने का भय देकर उस काँपती, 
राती हुईं कन्या का उस पेड़ पर चढ़ने को बाध्य करते हैं। 
जब वह ऊपर चढ़ जाती है तब उस निदयी पेड़ की डालियाँ 
श्र काटेदार पत्त उसको दबाच लेते हैं श्रार उसका ख़ून 
चूसने लगते हैं श्रैर निदेयता से उस बेचारी कन्या का प्राणान्त 
कर डालते हैं। जिस समय इस पेड़ से कुछ लाल पानी-सा, 
जे। सम्भवतः पेड़ का रस खून मिला हुआ होता है, 
टपकने लगता है तब ये लोग नाचते-गाते और खुशी मनाने 
कगते हैं कि अब देवता प्रसन्न हुआ । (श्राये गज़ट १४ 
दिसम्बर, सन्‌ १६२२ ई०) 
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फलत: जब मनुष्य का पूज्यादर्श ही सारी इन्सानी कम- 
ज़ोरियां, काम, क्रोधादि का शिकार हो गया; खुशामद-पसंद , 
पक्षपातादि दोषों के वशीभूत हो गया, ता डसके भक्तों-- 
अनुयायियें---की कथा ता श्रवश्य अकथनीय ही होगी । शुद्ध 
आत्मेज्नति की पराकाष्ठा को पहुँचना उनके लिए पूर्वापर- 
विरोध सी बात दिखाई देती है । 

पूर्वोक्त परिणाम के विरुद्ध यह कहा जा सकता है कि जब 
सभी मतों तथा पन्थों में अनेक सज्जन, महात्मा, ज्ञानी हुए और 
होते हैं तब यह कहना कि उनके पृज्य देवों के गुण, कर्म, विकारी 
देने से उनके पूजक भी वेसे ही बन जाते हैं, ठीक नहीं ? 

इसका उत्तर यह है कि प्रथम ता इने-गिने विपरीत उदा- 
दरणां से किसी नियम-पूवेक (0०0७७ ९०7०पं०ा) उद्धत 
परिणाम का खण्डन नहीं हे। सकता । सवेतन्त्र सिद्धान्त यह 
है कि मनुषप्य-जीवन के ढाछनने का मंत्र केबल उसका आदशे 
है। चाहे काई अपने आदश तक न पहुँचे परन्तु श्रादश से 
उच्च बनना ता अ्रसम्भव है। यदि श्राप ऐसे सज्जनों के जीवन- 
चरित्र को ध्यान-पूर्वेक पढ़ें औ्रर उनके जीवन की घटनाओं पर 
सूक्ष्म दृष्टि डालें तो इस परिणाम को पहुँचेंगे कि यद्यपि नाम- 
मात्र का वे ऐसे मत या पन्‍्थों के अनुयायी कहाते हैं कि जिनका 
आदशे निकृष्ट है वरन्‌ वे खय॑ किसी उच्चादशे के श्नुयायी 
हँं---किसी पृ योगी साधु के सत्संग से ऐसा हुआ द्वो अथवा 
किन्हीं विशेष घटनाओं के कारण उनकी बुद्धि ने ऐसा पलटा 

रद 
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खाया हो अथवा उन पर स्वतन्त्र उत्तम शिक्षा का प्रभाव पड़ा 
हो। इसके श्रतिरिक्त मतमतान्तरों में भी प्रायः ऐसे हैं कि 
जिनमें उत्तम, मध्यम, व निकृष्ट सभी प्रकार की बातें पाई जाती 
हैं। बहुत से पुरुषों के पूर्व जन्म क॑ संस्कार इतने प्रबल होते हैं 
कि उन तक उनके मत की निक्ृष्ट बातों का प्रभाव कम पहुँचता 
है और उत्तम परिस्थिति पाकर वे उच्च काटि के पुरुष बन जाते हैं, 
परन्तु यदि समूह रूप से किसी मत वा पंथ के श्रन॒ुयायियां की 
जाँचिए ते वे अपने पृज्यादश क॑ छोटे-छोटे नमूने अ्रवश्य पाये 
जायंगे। नहीं, नहीं, यदि गूढ़ दृष्टि से देखा जाय ते वे इने-गिने 
महात्मा भी जिनका हम उनके मत के पूज्यादश से विल्लग 
पाते हैं कुछ-न-कुछ संस्कार पूर्वोक्त पृज्यादश के अवश्य रखते 
हैं। इसलिए यह निश्चित बात है कि व्यक्तिगत अथवा सा मुदा- 
यिक जीवन निज मत कं मन्तव्यों और निज पृज्य देव क॑ गुण, 
कमे, स्वभाव के आधार पर ही बना करता है, उसके विप- 
रीत या उससे भिन्न नहीं, और मनुष्य के जेसे आचार-विचार 
आर संस्कार हेंगे वेसे ह्वी उसकी गति द्वेगी। इसी कारण 
वेदों में स्पष्ट रूप से कथन किया है । यजुबवेद अध्याय ३१ मंत्र 
१८ का देखिएः-- 
वेदाहमेत॑ पुरुष महान्तमादित्यवण तमसः परस्तात्‌ । 
तमेव विदित्वाति मृत्युमेति नान्‍्यः पन्था विद्यतेड्यनाय ॥ 
उस ज्ञानसरूप, श्रज्ञानानधकार से परे महापुरुष परमात्मा 
का जानकर ही ( अर्थात्‌ उसका ज्ञान प्राप्त होने पर ही ) 
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मनुष्य मुक्ति को प्राप्त हे! सकता है । भ्रन्य किसी भी प्रकार 
से नहीं। स्पष्ट रूप से बेद में भी ज्ञान ही श्रेय माना गया 
है। लोक में प्रसिद्ध है कि “ ऋतज्ञानान्न मुक्तिः ” ज्ञान के 
बिना मुक्ति नहीं । 

इश्वर का ज्ञान प्राप्त होने पर मोक्ष हुआ करती है इस 
विषय में किन्हीं-किन्हीं विद्वानों का यह मत है कि यह 
असम्भव है, क्‍योंकि इश्वर अनन्त है श्र मनुष्य अल्पज्ञ 
है। अ्रल्पज्ञ का अनन्त का ज्ञान होना ही अ्सम्भव है-- 
( |॥॥06 5४ ए।09व||0 40 ॥॥760 ५४2) ओर जब 
इंश्वर अ्ज्ञय है ता उग फ्े ज्ञान-द्वारा मोक्ष की प्राप्ति असंभव 
है। दूसरे निराकार होने से इश्वर किसी इन्द्रिय का विषय 
नहीं हा। सकता, अतः मनुष्य का उसका ज्ञान होना ही असेभव 
है, क्योंकि मनुष्य क॑ ज्ञान-प्राप्ति का साधन केवल्ल उसकी पाँच 
ज्ञानेन्द्रियाँ द्वी हैं । 

प्रथम युक्ति में द्वेत्वाभास स्पष्ट है। यदि यह कहा जावे कि 
अनन्त का सर्वा श में सम्यक्‌ प्रकार का पूर्ण ज्ञान, अल्पक्ञ 
मनुष्य का नहीं हो सकता तब ते ठीक है, परन्तु यह कहना 
कि अल्पज्ञ होने क॑ कारण किसी प्रकार का किसी अंश में 
मनुष्य को भ्रनन्त का ज्ञान नहीं हे! सकता, ठीक नहीं हे 
वरन्‌ प्रत्यक्ष के विपरीत हे। यह संसार मनुष्य के लिए 
अपार है, किसी मनुष्य ने न आज तक इसका पारावार पाया 
ओर न भविष्य में पा सकता है। इसलिए इस संसार को 
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मनुष्य की अपेक्षा अनन्त कहा जावे तो अनुचित नहीं। परन्तु 
अनन्त होने के कारण यह संसार मनुष्य के लिए अज्ञेय नहीं। 
हमारी सारी सभ्यता, समस्त अभ्युदय श्रौर पदाधे-विज्ञान, 
न्याय, मीमांसा, इत्यादि पर निभर है श्रौर ये सब विद्यायें 
सृष्टि-ज्ञान का दूसरा नाम हैं। आकाश तथा काल को मनुष्य 
की श्रपेत्षा अनन्त कहना अनुचित नहीं परन्तु काल व आकाश 
( अभ्रवकाश ) के क्रियात्मक ज्ञान के बिना मनुष्य का कुछ भी 
काम नहीं चल सकता । सारी गणित-विद्या में इन्हों दा का 
प्रयोग किया जाता है। खगाल्ल-विद्या क॑ मूलाधार भी यही 
हैं। इसलिए यह कथन कि अनन्त का ज्ञान अल्पज्ञष का 
नहीं हे! सकता निमूंल है। यदि यह कहा जाबे कि पूर्ण 
ज्ञान के बिना श्रल्प ज्ञान का परिणाम भयानक होता है, 

(४ 06 |080तवा ७ [8 ७ पवैद्याएकणाफ (7, 

। वा त0७क ०7 सछ0 ॥0 ॥० शिणछिवेक्रा #90४ ५.) 
नीम हक्रीम खतरे जाँ, नीम मुल्ला खतरे ई मान-यह कहावत 
केवल कुछ अंश में लोकाचार के विचार से ठीक है, सवाश में 
नहीं। मनुष्य को तो सवोढ़, सर्वा शे, सम्यक ज्ञान एक त्रस- 
रेणु का भी नहीं हो। सकता, परन्तु मनुष्य का सांसारिक अने- 
कानेक विषयों का ज्ञान प्राप्त है आर हो रहा है, जे उसके 
व्यवहाराथे उसकी झ्रावश्यकताओं के पूरा करने के लिए पर्याप्त 
है और मनुष्य-जीवन के सफल बनाने के ल्िण आवश्यक है। 
यदि हम इस मत का मानकर कि अपार संसार का पारावार 
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मनुष्य नहीं पा सकता इसलिए सृष्टि-ज्ञान उसके लिए श्रप्रा- 
प्रव्य है, विद्योपाजन छोड़ बैठे! तो हमारी दशा पशुओं से भी 
निरृष्ट हो जावे ओर हम मनुध्य-कोटि से ही गिर जावें । 
दूसरे यह कथन, कि इंश्वर इन्द्रियातीत है इसलिए 
मनुष्य का उसका ज्ञान नहीं हो सकता, भी ठीक नहों। 
आँख, नाक, कान, जिहा व ल्वचाद्वारा क्रम से रूप, 
गन्ध, शब्द, रस, और स्पशे का ज्ञान होता है ओर ये सब 
गुण हैं वस्तु नहीं। आम्र ( आम ) का उदाहरण लीजिए । 
आस से हरा पीलापन, नाक से विशेष प्रकार की गन्ध इत्यादि 
गुणों का ज्ञान होता है, परन्तु रंग-रूप, रस-गन्ध इत्यादि में 
से एक अथवा सब मिलकर भी आम नहीं, ये ते कंवल गुण 
हैं, वस्तु नहीं । अनुभव, अन्वेषण तथा अकथनीय क्रिया-द्बारा 
आत्मा का आम ( वस्तु ) का ज्ञान प्राप्त होता है ओर यह 
ज्ञान आ्राम के परोक्ष हाने पर भी बना रहता है, नष्ट नहों 
होता । यदि कहा जावे कि वस्तु काई पदाथ नहीं, गुणों के 
समूह या संघट्ट का नाम ही वस्तु है तो यह कथन भी निमुल 
है, क्योंकि केवल गुणों का प्रथक-पृथक्‌ अनुभव किसी को 
नहीं हो। सकता। यह विचारातीत है कि फेव्ल मीठापन, 
कालापन, पीलापन, इत्यादि गुणों का साक्षात्‌ असम्भव है | 
दूसरे यह कि इन गुणों के संघट्ट का कारण क्‍या हे! 
मीठापन, गन्ध, रूप, इत्यादि गुण क्‍यों मिल्ष गये ! इनके 
मिल्नने का साधन क्‍या हे? मुफरद, वस्क, मुरकक्‍्कब 
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क्यों हुए--सारांश यह कि बिना वस्तु की कल्पना किये गुझ्ों 
की कल्पना या अनुभव असम्भव है इसलिए यह मानना पड़ता 
है कि सारे गुण वस्तु के आश्रित हैं या यों कहिए कि गुण 
केवल्ल वस्तु के रूपान्तर हैं। यदि कल्पना मात्र यह मान 
लिया जावे कि गुणों का संघट्ट ही वस्तु है भ्रन्य कुछ नहीं ता 
प्रश्न उठता है कि गुण साकार हैं या निराकार ? मानना 
पड़ेगा कि गुणों का कुछ आकार नहीं, मीठेपन का कोई रूप, 
रड़, लम्बाई, चोड़ाई, मुटाई नहीं, कठारता का कोई रूप, रस 
इत्यादि नहीं। सारांश यह कि संघट्ट से प्रथकू हम किसी 
भी गुण का साकार नहीं कह सकते । गुण यदि साकार नहीं 
ते। निराकार हैं, तब तो यह कथन खय ही असिद्ध हो गया 
कि हमको निराकार का ज्ञान प्राप्त नहीं हो सकता । ईश्वर 
निराकार होते हुए भी आपके ही मन्तव्यानुसार अज्लेय न 
रहा, क्‍योंकि निराकार गुणों का तो ज्ञेय मानते ही हा। तब 
निराकार ईश्वर के ज्ञेय मानने में क्या आपत्ति । 

काये से कारण श्रौर गुण से गुणी ( वस्तु ) का ज्ञान 
हुआ करता है। वह विश्वकर्मा इस अद्भुत सृष्टि का निमित्त 
कारण है । उसकी रचना से हमको उसके गुणों का बोध होता 
है। जब वैज्ञानिक वर्ग इस सृष्टि-रचना की उत्तरोत्तर खोज 
लगाते-लगाते बाष्पवाद ओर विकासवाद इत्यादि मन्तब्यों तक 
पहुँच जाते हैं तब उनका विदित होने लगता है कि केवल 
प्रकृति अपनी रचना करने में असमथे है। बाष्पवाद नहीं 
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बतला सकता कि बाष्प बनने का श्रारम्भ कब, कैसे शौर 
क्या हुआ ? विकासवाद भी यह बतलाने' में मुक है कि 
विकास का मूल कारण क्या है? तब वैज्ञानिकों को यह 
मानना पड़ता है कि प्रकृति से परे कोई शक्ति अवश्य है 
जिसका हम पूर्णतया नहीं जान सकते । परन्तु यदि 
थड़ा सा विचार का और बढ़ाया जाय तो यह बात स्वयं 
सिद्ध होती है कि प्रकृति अपनी श्रादि दशा में सृच्तमातिसूक्षम 
वस्तु है। इसलिए जो शक्ति कि विक्ृत श्रवस्था से प्रकृत 
अवस्था में लाने के लिए सृष्टि-रचना के उपादान कारण को 
ज्ोमित करती है उसका सर्वेव्यापक द्वाना आवश्यक है। 
सूच्मातिसृत््म, सर्वव्यापक-शक्ति, साकार कदापि नहीं हो 
सकती इसलिए सिद्ध होता है कि वह शक्ति सर्वेव्यापक और 
निराकार है--यह सृष्टि अपार है, इसलिए श्रशंसिता शक्ति 
अपार से भी परे होना चाहिए! इसलिए वह शक्ति अनन्त 
भी है। इस संसार का पालन, पापण, सेहार सब नियमा- 
नुसार हे।ना माना जाता है। जब हम विचार-पूर्वक देखते हैं ते 
संसार में महान से महान अनेक शक्तियाँ जल्ल, वायु, विद्य त, 
आकर्षण, विकर्षण काम करती हुई प्रतीत द्वोती हैं और यह 
सब शाक्तियाँ किन्हीं न किन्हीं नियमों के अधीन पाई जाती 
हैं कि जिनका हम प्राकृतिक नियम कहते हैं। इन सब 
नियमों का निर्माता उनको खब्ुलाबद्ध करनेवाला सिवाय 
प्रशंसिता शक्ति के श्रन्य कोई नहीं हो सकता। इसलिए 
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जिस शक्ति के अधीन सारी शक्तियाँ हैं उसका अवश्य सबे- 
शक्तिमान्‌ मानना पड़ेगा, इसलिए वह शक्ति निराकार, सर्वज्ञ, 
सर्वेव्यापक, सर्वेशक्तिमान्‌ इत्यादि अनन्त झौर अ्रलाकिक 
गुण-सम्पन्न है। इसी को जो मानते हैं उन्‍्हों का आरास्तिक 
कहते हैं और आत्तिकगण उस शक्ति का इश्वर, पृज्यदेव 
इत्यादि मानते हैं, इसलिए वह निराकार इन्द्रियातीत होते हुए 
भी श्रज्ञेय नहीं है । 

वेदों में दोनों प्रकार के वाक्य पाये जाते हैं। एक ओर 
ते “वेदाहसेत पुरुष महान्तम”? इत्यादि ऊपर लिखे मन्त्र-द्वारा 
हमकी यह उपदेश किया जाता है कि बिना उस महती शक्ति 
के जाने हुए हम अपने अभीष्ट मोक्ष को कदापि प्राप्त नहों हे। 
संकते | दूसरी ओर वेद ही उसकी नेति-नति कहकर पुकारता 
है। यानी हम उसको नहीं जान सकते और भी कहा है -- 


अपाणिपादे। जबने ग्रहीता, पश्यत्यचक्षु, सथ॒ुणोत्यकण। 
सवेत्ति वेद्र' नचतस्यास्ति वेत्ता, तमाहुरग्यं पुरुष महान्तम्‌? 
( श्वेताश्वतर उपनिषद्‌ अ० ३ मं० १< ) 


परमेश्वर के हाथ-पैर नहीं, परन्तु अ्रपनी शक्ति रूप हाथ 
से सबका रचन व ग्रहण करता, पग नहीं परन्तु व्यापक होने 
से सबसे अधिक वेगवान है। चक्षु का गाोलक नहीं, परन्तु 
सबकी यथावत्‌ देखता, श्रोत्र ( कान ) नहीं तथापि सबकी 
बात सुनता, श्रन्तःकरण नहीं परन्तु सब जगत्‌ को जानता 
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है ग्रार उसका अवधि-सहित जाननेवाला कोई भी नहीं । 
उसी का सनातन सबसे श्रेष्ठ आर सबमें पूणे होने से पुरुष 
कहते हैं। वह इन्द्रियों आर अन्तःकरण के बिना अपने 
सब काम अपने सामथ्ये से करता है । 

प्रागुक्त उपनिषद्‌ वाक्य से स्पष्ट है कि यद्यपि मनुष्य 
इंश्वर के किसी गुण-कमसे का पारावार नहीं पा सकता तथापि 
मनुष्य ईश्वर ज्ञान का धमं, अथे, काम और मोक्ष-प्राप्ति के 
लिए पयाप्र रूप से प्राप्त कर सकता है। इश्वर निराकार 
और जीव भी निराकार है। इईश्रर चैतन्य श्रौर जीव भी 
चेतन्य है। ईश्वर आनन्दस्वरूप, वन्धन-रहित है; जीव भी 
सानन्द है । इसलिए मेक्षावस्था में जीव को इश्वर का साज्ञात्‌ 
होने में काई आपत्ति नहीं हे । 


भक्ति 


ज्ञान मनुष्य कं लिए सांसरिक तथा पारमाधिक सिद्धियों 
( अ्रभ्युदय, नि:श्रेयस ) की प्राप्ति का प्रत्यक्ष रूप से मुख्य 
कारण है श्रै।र ज्ञान से ही वास्तविक भक्ति प्राप्त होती है। इतना 
दिखलाने के भ्रनन्तर रहा यह विचार कि इन मंत्रों के अन्तगत 
कोई भक्ति-भाव-उत्पादक भी शब्द या वाक्य है अथवा नहीं । 
भक्ति-भाव-उत्त जित करने के मुख्यतया दे! कारण हुआ करते 
हैं। प्रथम ते जब हम किसी व्यक्ति या वस्तु में कोई श्रद्भुत 
कला, अद्भुत शक्ति श्रथवा काई अन्य अद्भुत गुण देखते हैं 
ता हम चकित होकर उसके प्रेमभाव में आ्रासक्त से हो जाते हें । 
हमारा मन लुब्ध हो जाता है ऐसे दृश्य से हम प्रथक होना द्टी 
नहीं चाहते, मन उसमें स्थिर हाकर रह जाता है। ऐसे दृश्यों 
के वन से अधमषण मंत्र भरे पड़े हैं। जब हम इन मंत्रों के 
अर्थों का विस्तृत करते हैं श्रैर उनके भावों का विकास देते हैं 
अर्थात्‌ उसमें जे सृष्टि तथा सृष्टि-रचना का वन, उस पर 
भेतिक तथा मानसिक दृष्टि डालते हैं ते सारी सृष्टि-रचना 
उसके अद्भुत, अकथनीय चमत्कारों का देखकर हम मुग्ध हे। 
जाते हैं। ज्यों-ज्यों विचार करते जाते हैं महान्‌ से महान 
रचनाएँ, भ्रदुभुत से भ्रद्भुत दृश्य हमका चकार्चौध कर देते हैं 
श्रैर विशाल पर्वत कासों तक सफेद चमकते हुए बफ से ढक॑ 
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हुए दिखल्लाई देते हैं मानो शीशे के पहाड़ विद्यमान हैं । 
सुय्येनारायण, जिनकी दहनशक्ति का पारावार नहीं, पृथ्वी से 
नो लाख गुणा बड़ा जलती हुई अप्नि का गोला इस जमे हुए 
पानी को सुखा नहीं सकता वरन्‌ उसकी तीत्र रश्मियाँ हिमा- 
लय पवेत के हिम से ढकी हुई चोटियां के साथ किल्लोल् करती 
हुई अदभुत दृश्य पेदा करती हैं। हिमराज से मित्रता रखने 
क लिए उन्होंने माने अपने विरोधी गुण उष्णता का त्याग दिया 
है। इसके विपरीत राजपृताना, अरब, अफरीका के रतीज्े 
मैदानों कं। यही रश्मियाँ आग-बबूला बना रही हैं। कहीं विस्तृत 
से विम्तृत समुद्र हैं जिनकी महीनों यात्रा कीजिए कहीं पारावार 
नहीं । यात्रा करते हुए ऐसा विचार होता है माना सारी 
पृथ्वी पर अगाघ जल ही जल है, कहीं थल का नाम नहीं । 
जिनक॑ मीलों गहिरे जल के भीतर इतने बड़ मगर-मच्छ विचरते 
हैं जिनका देखकर कभी-क्रभी जहाज़ वाज्ञां का टापू होने 
का धाखा हो जाता है। ये रहे प्रृथ्वी पर के दृश्य वरन्‌ उस 
सर्वेशक्तिमान्‌ की अवार सृष्टि की श्रपेक्षा ( जिसकी रचना 
का वशेन इन मंत्रों में आया है ) हमारी प्रथ्वी बेचारी, 
जिसकी परिधि २४००० मील की है, किस गणना में है । यह 
सूय्येलाक जे हमका थाली के तुल्य मालूम पड़ता है प्रथ्वी से 
इतना बड़ा हे कि उसके मुकाबिले में यह बड़े मटके के सामने 
एक राई के दाने के समान है। खगोक्ष-वेत्ता हमको 
बतलाते हैं कि इस सृष्टि में ऐसे-ऐसे सूथ्ये विय्यमान हैं जे। 
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हमारे सूथ्य देवता से सहस्रों गुने बड़े हैं। कदाचित्‌ जिस 
प्रकार हमारे सूय्ये-मण्डल के प्रह-उपग्रह हमारे सूथ्थ के आस- 
पास घूमते हैं उसी प्रकार हमारा सूट्ये-मंडल्ल, किसी भ्रन्य 
महासूय्य की परिक्रमा कर रहा है। प्रृथ्वी चाबीस घंटे में 
एक वार शअ्रपनी परिधि पर २४ हज़ार मीद्ध प्रति दिन घुम जाती 
है और सहस्रों मील आगे को बढ़ती जाती है परन्तु हमका 
कुछ भी इस यात्रा का भान नहीं होता । जैसे हमारा चन्द्रमा 
पृथ्वी के श्रासपास घूम रहा है उसी प्रकार शनेश्चर के चारों 
ओर कई चन्द्रमा की माला घूमा करती है श्रौर ये सब ग्रह प्रृथ्वी, 
शनि, इत्यादि सूथ्य देवता के श्रासपास श्रपने उपग्रहें। सहित 
घूमा करते हैं। ये सारे के सारे लोक-लेोकान्तर विचित्र 
नियम -ड्डला में बंधे हुए अपनी अपनी गति, उपगति, प्रतिगति 
से एक इंच हट नहीं सकते। प्रथ्वी चेबीस घंटे में एक बार अपनी 
परिधि पर बंगी की तरह ३६५ दिन ६ घंटे १० मिनट <€ सेकिंड 
में सूथ्य के भ्रास-पास सृष्टि के श्रादि से घूम रही है। प्रकाश 
१ सेकिंड में १८३००० मीक्ल की गति से चल्लता है परन्तु इस 
अपार सृष्टि में ऐसे सूथ्य विद्यमान हैं कि जिनका प्रकाश इस 
वेग के साथ चलता हुआ भी अभी हमारी प्रथ्वी तक नहीं 
पहुँचा । इन बातों का देख और विचारकर मन चकित हे। 
जाता है । यद्यपि वह (मन) प्रकाश से भी शीघ्रगामी है तथापि 
इस संसार की रचना का पार पाने से धकित होकर बेठ जाता 
है श्रार “तपसेएध्यजायत” का बार-बार पाठ करते हुए उस 
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सर्वशक्तिमान्‌, सर्वनियन्ता, सर्वाधार के अल्लौकिक शक्तियों 
का, जिनसे यह संसार रचा गया है, चिन्तन करते हुए मुग्ध 
हा जाता है और अन्त में बार-बार यही कहता है--“अस 
सब भाँति भ्रलाकिक करनी । महिमा जासु जाय नहिं बरनी |?” 

दूसरे जब हम किसी को अपने प्रति उपकार करते हुए 
पाते हैं तो हमारे हृदय में उसके प्रति करतज्ञता का भाव उत्पन्न 
होता हे । जितना-जितना उसका उपकार हमारे प्रति बढ़ता 
जाता हे उतना ही उतना हमारा प्रेम-भाव उपकार-कर्त्तां के प्रति 
उमगता चल्ला जाता है ओर यदि यह उपकार बिना किसी प्रकार 
के प्रत्युयकार की आकांक्षा के द्वाता हे तब ते हमारे प्रेम-भाव 
तथा कृृतज्ञता की सीमा नहीं रहती । यह नियम हम कुत्त 
अआ्रादि पशुओं में भी पाते हें। जब किसी सेवक को अपने 
स्वामी की सेवा में अधिक समय व्यतीव हो जाता है शऔरार 
उसका स्वामी उस पर तथा उसके कुटुम्ब पर अ्रपनी विशेष 
दयालुता दिखलाता रहता है ता अन्त में सेवक का प्रेम 
बढ़ते-बढ़ते उसका इतना घनिष्ठ सम्बन्ध अपने स्वामी से 
दे। जाता है कि दास-भाव क॑ विचार छूट जाते ओर पिता-पुत्र क॑ 
समान भाव उत्पन्न हा जाते हैं। सेवक, स्वामी फे परिवार 
का अपना परिवार समभने लगता है। स्वामी के दुःख से 
दुःखी और उसके सुख से सुखी रहता है श्रौर स्वामी के प्रति 
आ्रात्मसमपेण का उद्यत रहा करता है । 

जब हम अ्रधमषण के मंत्रा में “ “विश्वस्य मिषतो वशी””का पाठ 
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करते हैं श्लौर फिर डस सर्वेश्वर के सुराज्य-प्रबन्ध की ओर 
दृष्टिपात करते हैं ता प्रत्यक्ष देखते हैं कि सूय्ये देवता उस 
विश्वकर्मा के “ऋतं” अलेकिक ज्ञान तथा उसकी महती दयालुता 
का एक ज्वलन्त उदाहरण हैं। इन्हों की प्रखर रश्मियाँ इस 
पृथ्वी पर सब जीवधारियों की जीवनाधार हैं। यदि इनकी 
उध्णता हमसे हटा ली जावे तो किसी जीवधारी, मनुष्य, पशु, 
पक्ती, वृक्त आदि का जीवित रहना असम्भव हो जावे। ग्रीप्म 
ऋतु में एक ओर इन्हीं की तपन-द्वारा भूमि में उपजाऊ शक्ति 
की वृद्धि द्वाती हे। दूसरी ओर उसी तपन के कारण बहुत 
सी प्रचण्ड वायु आँधी का रूप धारण करके अनेकानेक रोगों 
के कारणों को नष्ट करदेती है ओर इस प्रकार हमारी 
स्वास्थ्य-रक्षा ( 8:0॥॥५४0॥ ) का काम देती है। साथ 
ही साथ इस तपन का बुभाने के लिए और सारी सूखी भूमि 
का फिर से हरी-भरी बनाने के लिए इन्हीं रश्मियों की 
उध्णता से समुद्रादि से बाष्प ( भाफ ) उत्पन्न होकर मेघमंडल 
में वर्षा ऋतु की सामग्री एकत्र कर देती है । ग्रीष्म का अन्त 
हुआ कि बषों ऋतु का भ्रारम्भ हुआ । सारी पृथ्वी शीतल जल 
की वर्षा से तृप्त होकर हरी-भरी दृष्टि आने लगती है। फिर 
इन्हों रश्मियों के ढात्न में परिवत्त न आरम्भ हुआ और शरद 
ऋतु का आगमन होने लगा । वर्षा ऋतु ने जो श्लेष्मा की मात्रा 
हममें बढ़ा दी थी वह शनेः-शनेः घटने लगी शभै।र हमारी जठ- 
राप्मि का प्रदीप्त होना आरम्म हे! गया । मानो वर्षा से उत्पन्न 
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हुए वा होनेवाले खाद्य पदार्थों के भागने के लिए हमका 
शक्ति प्रदान की जा रही है। सब देशों श्रार ऋतुओं में 
देश-कालानुसार खाद्य तथा अन्य उपयोगी पदाथे उत्त्पन्न 
हुआ करते हैं; जिस हिम से कहीं-कहीं कृषि का सर्वनाश हे। 
जाता है वही हिम-रूपान्तर बर्फीले मुल्कों में क्रषि को उपजाऊ 
बनाता है, उसका पालन-पोषण करता है। दूर क्यों जाइए, 
यह शरीर तथा शरीरस्थ जठराप्मि भी ते उसी विश्वकर्मा की 
प्रदान की हुई है। क्या हमारे माता-पिता का यह भी पता 
था कि यह शरीर ओर शरीरस्थ जठराप्नमि केसे, किससे, कब 
तथा किस प्रकार बनी । माता तक को तो ज्ञात ही नहों कि 
उत्पन्न होनेवाले बाज्क क॑ लिए उसके स्तनों में दुग्ध कब 
आर कहॉ से आया ! कया उनको कुछ भी बोध था कि 
बच्चे के उदर के भीतर वह यन्त्र जा फल्न-फूल तथा 
अ्न्नादि खाद्यत्पदार्थों का पचाकर सुरस उत्पन्न कर सर्वोप- 
कारी रुधिर बना देता है श्रेर जिसका मेदा कहते हैं किस 
प्रकार बना ? क्‍या प्रथ्वी माता का कुछ भी बोध है कि 
उसमें उपजाऊ शक्ति कब ओर कहाँ से आई? क्‍या वह स्वयं 
अपनी परिधि तथा सूये के आसपास इसलिए भ्रमण करती है 
कि रात्रि-दिवस तथा विविध ऋतु उत्पन्न करे ? क्‍या सूख्ये 
देवता का यह खबर दे कि वे किस लिए तप रहे हैं और 
उनमें झराकषंण-शक्ति कहाँ से आई ९ यह ते सबके सब जड़ 
पदाथे हैं, उनका क्‍या ख़बर ! यह सारा संघात संगठन 
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उसी सर्वेशक्तिमान्‌ू, सवेनियन्ता, सर्वाधार का है, जिसका 
वर्गोन प्रथम मंत्र “ऋतच्च” इत्यादि में आया है और भ्रन्तिम 
मन्त्र “सुय्याचन्द्रमसैाधाता?” में बतल्लाया है कि सृय्ये, चन्द्र 
आदि लेक-ले।कान्तर उसी के रचे हुए हैं। ““विश्वस्यमिषतो- 
वशी”” से यह भी दिखला दिया है कि यह मारा विश्व उसी क॑ 
सुप्रबन्ध में है श्रार उसी के सुराज्य में सारे जीव अपने-अपने 
कर्मानुसार फल भोग रहे हैं श्राौर उसी नियामक के नियमा- 
नुसार मनुष्य का घममे , अथ , काम आर मोक्ष पान के श्रघि- 
कार मिले हैं, सवेस्व उसी का है। उसके इस क्ृपा-कटाक्ष 
के बदले न हम काई प्रत्युयक्तार उसका कर सकते हैं 
और न उसकी किसी प्रत्युपकार की किसी रूप में भी झाव- 
श्यकता या इच्छा है। उसमें ते इच्छा ही नहीं; वह ते 
केवल इंच्षणमात्र से काये सम्पन्न कर रहा है । 

जब हम इन मंत्रों का पढ़ते हुए उनके अ्रथोँ क॑ विचार- 
सम्बन्ध में उस दयामय की इन सब निःस्वाथ डदारता की 
ओर दृष्टि डालते हैं तो हमारे हृदय में उसक प्रति प्रेम-भाव की 
छहरें उमड़ने लगती हैं। शने: शनेः यह प्रेम-भाव बढ़ते-बढ़ते 
भक्ति-भाव की पराकाष्ठा को पहुँच जाता है। तब हमारा 
मन इंश्वर में इतना एकाग्र हो जाता है मानो हम शभ्रपने आपको 
भूल जाते हैं ओर इस दशा को यागी जनों की समाधि- 
श्रवस्था कहते हैं। कदाचित्‌ इसी अवस्था को “तत्त्वमसि? 
झथवा “'झनलहक्‌?” 9». कहा हो । पूर्वदशित कथन 
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से स्पष्ट सिद्ध द्वोता हे कि ज्ञान ही द्वारा अनन्य भक्ति उत्पन्न 
होती है; वद्दी वास्तविक भक्ति है। ज्ञान-शून्य भक्ति मोह- 
जाल्न का रूपान्तर है। उससे मनुष्य का अभीष्ट कदापि 
सिद्ध नहीं हो सकता और सर्वेश्रेष्ठठता भार दयाल्ुता जो दे। 
देतु भक्ति-भाव उत्पादक हैं उनका रहस्य इन मंत्रों में भल्री 
भाँति दशाया गया है। 


२५० 


श्रधमरषण मन्त्रों के विषय में वेदों का प्रमाण 


प्राचीन समय में जब वेदों का इतना विशेष प्रचार था कि 
बिना साड्भोपाडु कम से कम एक वेद पढ़े कोई मनुष्य द्विज श्रथात्‌ 
ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य फी पदवी को प्राप्त नहीं हो। सकता था, 
जब वेदों की व्याख्यारूप शाखाएं वत्तमान थीं, दाशेनिक लोगों 
की यह मय्यांदा थी कि बिना वेद की प्रतीक अथवा प्रमाण दिये 
किसी विषय को सम्पूर्श प्लाौर सर्वेमान्य नहीं समझते थे । 
वेदों का सवविद्या मूलक मानते थे, परन्तु समय के परिवत न 
से वैदिक साहित्य तथा वेदविद्या का हास हो गया । इतना ही 
नहीं वरन्‌ वेदों के नाम पर इतनी अनगल्ल बातें प्रचार पा गई कि 
उनके श्रथों के अनथे हे। गये । वत्त मान समय के स्कूलों के 
पाख्य-पुस्तकों में बेढां के निन्‍्दास्पद प्रृष्ठ के पृष्ठ रंग दिये गये । 
इस समय में ज्ञोगों का यह विश्वास दिलाना कि वेद इंश्वरीय 
ज्ञान अथवा तत्त्व-ज्ञान के भण्डार हैं और उच्च से उच्च भाव-सम्पन्न 
हैं, बड़ा ही कठिन हे! गया है। जिस समय ऋषि दयानन्द 
सरस्वतीजी ने इस भाव का पुनरुद्धार करना आरम्भ किया ते 
भ्रन्य मतावलम्बियों का ते कहना ही कया, हमारे वैदिक धमे 
के माननेवाले हिन्दू भाई इसको हास्यास्पद विचार (70- 
०४075 7005) समकककर मुंद्द विदुराते थे। इश्वर की ऊपा भर 
सत्य के प्रभाव से उस ऋषि को झपने उद्देश्य में पूर सफलता 
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प्राप्त हुई और श्रत्र न केवल वेदिक धर्मावलम्बी वरन्‌ बहुत से 
अन्य मतावलम्बी भी इसके मानने में संकराच नहीं करते कि 
वेदों में सर्वोच्च विचार विद्यमान हैं, विशेष कर ब्रह्मविद्या 
के विषय में । परन्तु भ्रब भी ज्लोगों को भ्रम हो जाता हे कि श्री 
स्वामी दयानन्द सरस्वतीजी ने अवोचीन समय के विद्याप्रकाश- 
युक्त विचारों का लेकर नाममात्र वेदों भी प्रतीक देकर वेद-मत के 
प्रचार का प्रयत्न किया है या यों कहिए कि वेदों के मूल पर 
(नवीन) विद्या का प्रकाश तथा नवीन सभ्यता की कृल्मम चढ़ाई 
है और इसी कारण उन्होंने इस रोशनी के ज़माने में ऐसे वेद- 
मन्‍त्रों को जिनमें कुछ सृष्टि-रचना का क्रमश: वर्णन पाया 
जाता है अघमर्षण शीषक देकर अपनी बनाई हुई पथ्च महायज्ञ- 
विधि में लिख दिये हैं। उनका विशेष प्रयोजन यह था कि 
पागश्चात्य-शिक्षा-प्रणाज्ञी के विद्वानों का सन्ध्योपासन रुचिकर 
हो। जावे औ्रौर इस प्रकार नित्य कम का कुछ प्रचार हा जावे ओर 
वेदां में ज्ञोगों की श्रद्धा बढ़े । यदि वास्तव में ऐसा ही हे।ता तब 
भी कोई हानि न थी वरन्‌ श्रीस्वामी जी महाराज की बुद्धिमत्ता 
थी। उन्होंने देशकाक्नानुतार काये किया और देशकालानुसार 
कारये करना प्राय: स्मपृतिकारों ने विधिव्राक्य लिखा है | परन्तु वे 
वेदों के अनन्य भक्त थे। उन्होंने प्रायेसमाज के तीसरे नियम 
में स्पष्ट लिखा है कि “वेद सब सत्य विद्याओं की पुस्तक है? 
और वे वेदों का स्वत: प्रमाण मानते थे । उसंके लिए उनको 
किसी अ्रन्य प्रमाण की अ्रावश्यकता न थी। वेदों का नित्य 
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झै।र उनके विधिवाक्य, ईश्वर-रचित प्राकृतिक पदाथे सूख्ये, 
चन्द्र, जल, वायु की भाँति त्रिकाल के लिए उपयोगी समभते 
थे। लोकेषणादि तो उनके पास द्वाकर भी नहीं फटकती थी। 
वह केवल वैदिक धर्म के रंग में सारे संसार को रैंगना चाहते 
थे। शेष सारी बातों को चाहे बे पूर्वीय अथवा पाश्चात्य 
सभ्यता की हैं परत: प्रमाण मानते थे। यही कारण है कि 
उन्होंने ईसाई मत (जो नई राशनी के जन्मदाताओं का मत है) 
के खंडन में कुछ भी संकाच नहीं किया । नास्तिकवाद (जो नई 
राशनी का एक दृढ़ दुर्ग समझा जाता है) के खण्डन का अपना 
मुख्य कत्त ठय समका । उनके रचित ग्रन्थों में उनका अपने 
पक्ष के मंडन में नई रोशनी या पाश्चाद्य सभ्यता का सहारा लेते 
हुए आप न पावेंगे, इसलिए पोलिसीबाज़ो का विचार उनके 
प्रति सवेधा अनुचित है । 

श्रोस्वामी जी मद्दाराज के विषय में मिस्टर जी० ए० चन्द्रा- 
वरकर, बी० ए० (७, (४, . ए॥०४0त:४ए७7ए७', 3. -.) 
लिखते हैं-- 

“प़्‌6 प्8 700 धा९ एठतल ता 0०९॑परक्रांब 0807- 
9. ०७ एड 0]88पी]ए छाए 0 0 गाण्ड 
]&2 ५७९० ज्ञगांला ग्राबत8 दिया फैणाीशा 38, ९8॥/ 0 
(राव हिणा बाप १भशणवाणशाव॑ एीहा 07 श0'९ 
गर6 (0ए ॥रं5 वंग्रह्ञा।छतणाड वी#एढीए 707 ॥6 
एलता० ॥#कापाठ,! (प्रबक८ ५९०१० ै०७४०४६॥7॥०, ४०). 
४] [२०.6/0.) 


अधघमर्पण रहस्य | १४< 


वह ( स्वामीजी ) नवीन शिक्षा के फक्ष न थे। वह 
से|भाग्यवश अगरेज़ी भाषा से अनभिक्ष थे कि जिसकी बद्ालत 
राम माहनराय , कंशवचन्द्र सेन तथा विवेकानन्द अ्रपने-अ्रपने 
पद को प्राप्त हुएण। उनके (सखामीजी के) भाव केबल वेदिक 
साहित्य से प्रभावित थे । 

अ्धमष शा के मन्त्र कुछ ऋषि दयानन्द ने ही श्रपनी रचित 
पथ्च महायज्ञ-विधि मे नहीँ रक्‍्खे, वरन्‌ श्रन्य नित्य-क्म 
पद्धतियों में भी पाये जाते हैं । 

“गजुर्वेदीय सन्ध्या प्रयेग:!” नाम की एक पुस्तक 
इस समय मेरे सम्मुख उपस्थित है। उम्रकं पृष्ट €पर भी यही 
अ्रधमषण क॑ मन्त्र दिये हुए हैं। यह पुस्तक किसी आयेसमाजी 
की बनाई हुई नहीं है । 

इसक भ्रतिरिक्त प्रागुक्त मन्त्र ऋग्वेद संहिता के हैं; इनका 
ऋषि अ्घमपेण और देवता भाववृत्त दिया है। (देखे, ऋग्वेद 
संहिता , वेदिक यन्त्रालय, भ्रजमेर मुद्रित, से० १€५८ प्र ० ६५८)। 
उक्त सन्ध्या प्रयोग नामक पुस्तक में भी अधमषंश के मन्त्रों 
का शीषक निम्नलिखित दिया है--ओं अघमषण सृक्तत्याघमषेण 
ऋषिरनुष्टू प्‌ छन्‍्द: भाववृत्तों देवता अश्वमेधा वश्षथ्रे विनियोग:- 
ऋषि शब्द का अथे है साक्षात्‌ करनेबाला--““ऋषयो मन्त्र- 
दृष्टय:” निरुक्त १।२०। तथा सत्याथे प्रकाश पृ० २१४ सं० १€८६२। 

प्रत्यक बेद-मन्त्र के साथ उसका ऋषि और देवता हुआा 
करता है। देवता विषय-सूचक है भ्र्थात्‌ जिस विषय का विशेष 
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रूप से व्शन जिस या जिन मन्त्रों में आ्राया है वही उनका 
देवता है। ऋषि प्रयोजन-सूचक पदवी है। मन्त्र के साथ जो 
ऋषि शभ्राता है उसके दे। भ्रथे हो। सकते हैं | एक ते यह कि जिस- 
जिस मन्त्राथे का दशन जिस-जिस ऋषि का हुआ शोर प्रथम 
ही जिसके पहिले उस मन्त्र का अथे किसी ने प्रक्नाशित नहीं 
किया था इसलिए श्रद्मावधि उस मन्त्र के साथ ऋषि का 
नाम स्मरणाथे हुआ करता है। दूसरा अ्रथे यह है कि जिस- 
जिस मंत्र के साथ जा-जे ऋषि आया है बह साथेक, प्रयाजन- 
सूचक और पदवीमात्र है। ऐतिहासिक नहों, जब-जब जिस 
या उिन ऋषियों का जिस या जिन मन्त्रों के विषय का विज्ञान 
तथा क्रियात्मक रूप से सातज्ञात्‌ होता है और वह उसका 
विशेष रूप से प्रचार व उपदेश भ्रन्यों का करता है या किया 
उस या उन ऋषियां के लिए यह पदवी होना चाहिए; जेसे 
लेकाचार में नेयायिक्र, विद्यालड्टार, मद्दामहापाध्याय इत्यादि 
पदवी दी जाती हैं । 

पदवी सूचक श्रथ लेने से ऋषि का प्रयाग सदेव से उन- 
उन बेद-मन्त्रों के साथ हाना सम्भव है। जेसे देवता विषय- 
सूचक है प्रौर सदेव से वेद-मन्त्रों के साथ हैं इसी प्रकार प्रया- 
जन सूचक पदवी-वाचक श्रथे लेने से ऋषि का प्रयाग भी सन्त्र 
के साथ सदेव से ही होगा, ऐतिहासिक नहीं रहेगा; 
अन्यथा मानना होगा कि समय-समय पर विविध वेद-मन्त्रों के 
साथ विशेष-विशेष ऋषियों का प्रयाग काल्लान्तर में हुश्रा, तत्र 
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ऋषि, देवता, छन्द इत्यादि के समान अनादि न रहेगा । इस 
विषय के विस्तार-पूवेक विचार की इस स्थान पर आवश्यकता नहीं, 
क्योंकि यहाँ पूर्वोक्त दे भावों में से कोई भी भाव ऋषि शब्द 
का लिया जावे, अभिप्राय स्पष्ट है कि इन प्रागुक्त तीन मन्त्रों का 
साज्ञात्‌ जिस ऋषि का हुआ अथवा होता है और जिसने 
उनका क्रियात्मक रूप से श्रनुभव किया वा करता है वह सदेव 
अ्रधमषंण नाम पदवी से प्रख्यात हुआ वा होता है । अधमषण 
शब्द का श्रथे ओर उसकी व्याख्या इस पुस्तक के आरम्भ में 
की जा चुकी है। अघमषण का पश्रभिप्राय पापों का दूर करना 
(उनसे छुटकारा पाना) है श्रेर इसी लिए जिस या जिन ऋषियों 
ने इन मन्त्रों फो साक्षात्‌ कर संसार का उससे ज्ञाभ पहुँचाया 
उनकी पदवी ही अधघमषशण हुई । 

इन मन्त्रों का देवता अर्थात्‌ विषय भाववृत है कि जिससे 
स्पष्ट विदित है कि इन मन्त्रों के मनन, निदिध्यासन, और ग्थे- 
विचार का मुख्यादेश मनुष्य के भावों की वृत्ति को ज्ञान क 
प्रकाश से उच्च व पवित्र बनाना है। इस प्रकार मनुष्य-जीवन 
का सुफल्त करना है। मत्रों के अथे, भावाथे ओर उनमें कथित 
वैज्ञानिक, मीमांसक बातों पर विचार करने से मनुष्य किस 
प्रकार ज्ञान की पराकाष्ठा को पहुँच जाता है इसका वर्णन 
ऊपर आ चुका है। भाव ही व्यक्ति-जीवन तथा सामाजिक 
जीवन का श्राधार श्रार उनके उद्धार का मुख्य कारण है । 
यह सव्वेतन्त्र सिद्धान्त है। एक यूरापियन विद्वान का कथन 
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है कि (008४ ४०४७" 00० एण०गेतपे) भाव ही संसार को 
वशीभूत कर रहे हैं। यह सिद्धान्त श्रटल्ञ है, क्योंकि जैसे 
हमारे भाव हेंगे वेसे ही मानसिक, कायिक, ओर वाचिक 
कमे हेंगे। कर्माधीन यह संसार है--“'कर्म प्रधान विश्व 
रचि राखा?। 

इससे प्रकट हे कि खयं वेदों का प्रमाण इस विषय में 
मिल्लता है कि वास्तव में यह मन्त्र श्रधमषण के हैं। इसी लिए 
ऋषियों ने संध्योपासन में उनका प्रयोग किया है, जिससे 
मानसिक विकास-द्धारा मनुष्य आत्मिकान्नति को उपल्तव्ध कर 
सके आर यही भ्रधमषण का भ्रभिप्राय है | 

किन्हीं-किन्हीं का यह विचार है कि जब हमने एक बार 
इन मभन्त्रों के अर्थोंका समभकर उनका भावाथे हृदयांकित 
कर लिया तो फिर रोज्ञ-राज़ दोनों समय उनका पाठ करना 
व्यथे है यह प्रश्न न केवल इन्हों मन्त्रों के विषय में वरन्‌ 
सन्ध्या के विषय में भी किया जाता है । 

यदि कुछ भी विचार इस प्रश्न पर किया जाय तो प्रश्न निर्मूल 
ज्ञात होगा। जिस सृष्टि-रचना तथा उसका क्रम का श्रनादित्व, 
लेक-लेकान्तरें। का दिव्य दृश्य, ईश्वरीय व्यवस्था, आदेश, 
तथा विभव इल्यादि-इतद्यादि का जो वशेन इन मन्त्रों में आया 
उसका समझ लेना कहना द्वी बेसमकी है। उनमें जो अनेक 
विषयों का वन आ्राता है उनमें से किसी एक विषय को ले 
क्ञीजिए ; उसी के मनन ओर विचार में सारा जन्म व्यतीत है। 
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जायगा प्यार ज्यों-ब्यों श्रधिक मनन व विचार करते जाइए 
नवीन-नवीन भ्राविष्कार, अद्भुत दृश्य, प्रतीत दोते जायँँगे श्रार 
उसकी महिमा का परमानन्द-दायक विचित्र चित्र हृदयड्डत 
होता जावेगा क्रर मनेविकास बढ़ता जायगा,--दूसरे हमारा 
मन एक क्षण भी स्थिर नहीं । उसकी गति या ते विषय-वासना 
की ओर द्वोगी या आत्म-प्रकाश की ओर श्रथात्‌ इेश्वर की 
झ्ोर हेगी। इन दे। गतियों में से जिस ओर खॉँचनेवाली 
शक्ति प्रवकल्ल पड़ेगी वह्दी जीवन का परिणाम द्वोगा । याते हम 
विषयी बन जावेंगे या मनोविकास-द्भवारा सदाचारी, मद्दात्मा परम 
पद के श्रधिकारी होवेंगे । हमारा जीवन रात-दिन सासारिक, 
व्यावहारिक लोभन-प्रल्लोभन में पड़ा हुआ आठ पहर चोंसठ 
घड़ी विषय-वासना की ओर खिंचा करता है श्रौर हमारा हृदय 
उनसे प्रभावित द्वाता रहता हे। यदि हम इसकी निवृत्ति क॑ 
लिए सायं-प्रातः एक-एक, दो-दे। घड़ी भी नहीं दे सकते, मने- 
भावों को ऊँचा बनाने, हृदय को पुवोक्त कथित मल्ल से पवित्र 
करने के उपाय में नहीं लग सकते ते परिणाम यही द्वेगा कि 
हमारा आत्मा मत्तिन होकर अधोगति को श्रवश्य प्राप्त होगा। 
तीसरे बिना अभ्यास किये हुए कोई भी वस्तु हस्तामलक 
नहीं होती, ग्रौर जब अभ्यास छूट जाता है तब हम कोरे के 
कोरे रद्द जाते हैं। जो प्रख्यात व्याकरण के पण्डित हैं वे 
नित्यप्रति पभ्रष्टाध्यायी के सूत्रों का पाठ किया करते; जिन्होंने 
कालिजों में गणित, सायन्स शझ्ादि में बड़ी-बड़ी पदवियाँ पाई 
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झौर जिनको वे विषय हस्तामलक थे, जब उनकी नौकरी या 
वकालत करने पर उन विषयों से काम न रहा तो वे उनके 
साधारण गुरु (0०४४॥97"ए 70"77]०७) तक भूल जाते हें । 
सारांश यह है कि बिना अश्रभ्यास न कारीगर को किसी वस्तु 
के बनाने की कुशल्ञता रहती है श्रैर न येगी को योगाभ्यास फी । 
बिना इश्वर-परायणता फे तारतम्य स्थिर नहों रहता। इस 
कारण दक्तता की प्राप्ति ग्रैर उसको चिरस्थायी रखने के लिए 
ग्रभ्यात का होना भ्रनिवाये है | 


उपोद्घात 


“अघमर्षण” के मंत्रों के श्रथ, भावाथे का मुख्य आदेश 
मनुष्य के भावों को ज्ञान-द्वारा उच्च व पवित्र बनाना श्रोर धरम 
में निश्वल विश्वास उत्पन्न करना है। परन्तु उसके 
साथ ही साथ रजेगुणी तथा तमेोगुणी भावों के दूर करने 
के लिए उसके राज-प्रबन्ध की ओर बलपूर्वेक संकेत किया है कि 
इस चेतावनी से सदाचार की ओर प्रवृत्ति श्रार दुराचार से 
निवृत्ति है । उसकी अ्रदूभुत ज्ञान, क्रिया और बल्ल का वर्णन 
करते हुए उसकी क्रपा-कटाक्ष का भी संकेत किया है। 


सृष्टि-रचना क॑ भ्रल्लाकिक चित्र को खोंचते हुए यह भी 
दिखलाया है कि सूर्य, प्रथ्वी इत्यादि लोकों का उत्पन्न करनेवाला 
वही है जे हमारा जीवनहेतु श,्रैर प्राथाधार है ग्रार जिस 
पर हमारे सारे सुखें की सामग्री निभर है। जिससे मनुष्य 
के हृदय में उस परमात्मा की ओर क्ृतज्ञता व शननन्‍्य भक्ति का 
भाव उत्पन्न होता है। साथ ही साथ यह भी भाव प्रकट 
होता है कि धर्ममाव, श्रास्तिकता, ईश्वर-परायशता वैज्ञानिक 
है, कपाल-कल्पित नहीं। ईश्वर शुद्ध, चुद, नित्य, पवित्र, 
सर्वज्ष, भैर सर्वशक्तिमान है। उसका और जीवों का राजा- 


[ २ ] 

प्रजा का सम्बन्ध है। यह सम्बन्ध सदा से है और सदा 
रहेगा । 

सारांश यह कि “'अघमषंण” के मन्त्रों का महच्च कथन से 
बाहर है। जितना ही अ्रधिक उनके मन्त्राथे व भावाथे पर गूढ़ 
विचार किया जाबे, थोड़ा दहै। उनके नित्य जाप और 
मनन से मनेविकास की वृद्धि श्रार उच्चमाव उत्पन्न होते हैं । 
ईश्वरीय महिमा और उसकी राज-व्यवस्था का चित्र हृदयांकित 
होता जाता है, जिसके प्रभाव से पापाचरण मनुष्य से ऐसे दूर 
भागते हैं जैसे सूय्ये नारायण के उदय से अन्धकार हटता है 
ग्रौर हृदय पविन्नता का प्राप्त होता जाता हैं। फिर इस पवि 
हृदयरूपी भूमि में धर्मरूपी सुन्दर मन्दिर विज्ञान की चट्टान 
पर ऐसा दृढ़ बनता है कि वहाँ इश्वर-परायणता निश्चल रूप 
से निवास करती है। जिस मन्दिर को काम, क्रोध, मद, 
मत्सर के प्रचण्ड वायु का भय नहीं है श्र न अनीश्व रवाद 
की घनघोर घटाओं की मूसल्ला-धार वर्षा का ही कुछ डर है 
और न वितंडावाद की कड़कड़ाहट ही कानों को सताती है 
और न विकासवाद आदि नवीन-नवीन वैज्ञानिक मन्तव्यों की 
दमकती हुई दामिनी हृदय-चक्तु को चकराचाोंध कर सकती 
है। “ अधघमषण ? के मंत्रों को यथेष्ट रूप से आराधन, 
मनन करनेवाला पुरुष, श्रभ्युदय शओऔ्रर निःश्रेयस दोनों 
सिद्धियों को प्राप्त कर परमात्मा की गोद में मेक्षानन्द को प्राप्त 
होता है-- 


[ ३ | 
“ते ब्रह्मलोकेषु परान्तकाले, परामृता परिमुच्यन्ति सर्वे” | 
( मुण्डकापनिपद्‌ ३, खः २, मं० ६ ) 
वे मुक्तजीव, मुक्ति को प्राप्त होके ब्रह्म में श्राननद का नियत 
समय तक भोग कर ,, पुन: महाकटलप के पश्चात्‌ (मुक्ति को छोड़कर ) 
संसार में भ्राते हैं । 


